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Editorial 


Queridos lectores y fieles a la Fe Ancestral, este segundo número de 
El Odinista os llegará en marzo, será “Primavera 2019” donde celebraremos el 
Equinoccio de Primavera. Como ya sabéis, uno de nuestros objetivos es difundir al 
castellano los artículos aparecidos en “The Odinist” ya que estos se mantienen fieles 
al original, sin modificar nada, ya que a pesar de cualquier otra consideración, lo 
más importante era respetar el contenido histórico y el sentido original de lo que en 
aquella época quiso transmitir Else Christensen. 

Pero nuestra revista no se limita a una mera labor de traducción, sino que 
también pretende ser un espacio de comunicación de todos los odinistas, donde 
nuestra gran hermandad encuentre un foro adecuado. Es nuestra revista de difusión 
interna, donde la realidad viva y cotidiana de СОЕ se proyecta hacia nuestra 
sociedad y el mundo. Queremos sobre todo poner al día a todos, que sea una guía de 
formación, de información y de difusión de nuestra espiritualidad, abierta a todos 
los que quieran colaborar y expresar sus convicciones odinistas, incluyendo unas 
secciones destinadas para tal fin, identificables por su fondo de color gris claro. Os 
animamos a enviarnos vuestras colaboraciones y dar rienda suelta a la... Creación 
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Odinismo: ¿Dor qué? 


La gente nos dirá: ¿Por qué quieres formar una nueva religión? 
¿Por qué no solo revisar un poco el cristianismo, tal vez purgar 
a la Iglesia algunas de las doctrinas que ciertamente se han 
deslizado en las tradiciones de la Iglesia y que son ajenas a las 
actitudes religiosas originales del hombre occidental? - Algún 
tipo de Nuevo Reformismo - ¡Una Neo-Reforma! Esto puede 
sonar al principio como una buena idea, pero este tipo de idea 
nunca tendrá ningún valor; demasiados conceptos extraños 
han penetrado en el núcleo del edificio espiritual de la Iglesia, 
es más que un simple revisionismo lo que necesitamos. 

El deseo de un cambio en la perspectiva religiosa 
tampoco viene de arriba. Por supuesto, escuchan que a los 
sacerdotes les preocupa que estén perdiendo a los feligreses 
y sus donaciones, y sin duda en todas las congregaciones 
hay muchos ministros honestos y rectos que están realmente 
preocupados por el estado de los asuntos de la iglesia. Pero son 
las personas comunes, en particular los jóvenes, cuyos instintos 
y conciencia aún no están corrompidos, quienes desean que 
la iglesia pudiera darles una dirección ética relevante. Saben 
que algo está fuera de sintonía con la realidad, intuitivamente 
sienten que algo falta en algún lugar... 

Luego están los que dicen: "Oh, pero no creo en este 
dogma, o eso, tengo mi propia interpretación del cristianismo". 
Bueno, si no estás siguiendo las enseñanzas de la Iglesia, no 
eres un 100% cristiano (¿eres un 75% cristiano entonces o solo 
el 50%?). Te sugiero, pariente, que, si esta es tu actitud, lo que 
realmente estás haciendo es seguir los pasos de tus antepasados. 
Tenían sus propias ideas distintivas acerca de la naturaleza 
de Dios que de ninguna manera tenían menos valor que las 
"religiones reveladas". Un comentario muy citado de Tácito da 
algunos indicios de la religiosidad nativa del hombre occidental; 
el viejo historiador romano notó que no se correspondía con 
sus ideas (los indoeuropeos) de la grandeza de la deidad para 
encerrar a su Dios entre muros"; y, de hecho, el concepto 
indoeuropeo de religión no está oculto en los claustros y cuevas. 
pero surge de todos los aspectos de la naturaleza: la belleza de 
los árboles, las flores, las montañas, los lagos, el océano y el 
cielo. 

La esencia de la religiosidad indoeuropea es la fusión 
de Dios y la naturaleza: no se pueden separar, son prácticamente 
sinónimos. La deducción lógica es que, si Dios y la Naturaleza 
son uno, este mundo no puede ser malo. Por lo tanto, todos 
los pueblos indoeuropeos son "de este mundo" y amantes de la 
naturaleza. Inculcar tal actitud en la Iglesia cristiana de hoy sería 
prácticamente imposible: los odinistas, por lo tanto, sostienen 
que tenemos que remontarnos al pasado, a la inspiración divina 
original de nuestros antepasados, de acuerdo con las verdaderas 
actitudes religiosas del hombre occidental. Sólo entonces se 


producirá una piedad positiva y tendremos una base sólida 
sobre la cual construir una nueva moralidad. 


A los ojos iniciados, todo 
Todo muestra signos de Dios 
Schiller 


Lo que hoy es Incorrecto por ser 
nosotros mismos 


En una sociedad pluralista como la nuestra, las diferencias en el 
temperamento, en la evaluación de los problemas morales y en 
la actitud general hacia muchos aspectos de la vida comunitaria 
son inevitables. 

Durante muchos años, la Iglesia Cristiana, siendo la versión 

aceptada de la religión, ha forzado su opinión de lo correcto y lo 
incorrecto sobre todos los pueblos con los que entró en contacto 
incluso en los continentes donde las personas vivían en feliz 
ignorancia de Yahvé, los misioneros fueron enviados, a fin de 
predicar el "buen mensaje". 
Sin duda, no se hizo por malicia, sino simplemente porque 
la mente cristiana no puede percibir que su tipo especial de 
moralidad no es aceptable para toda la humanidad. Actúa en el 
supuesto de que todos los pueblos, independientemente de sus 
características étnicas y personales, dan el mismo significado a 
los hechos y fenómenos que los cristianos. 

Pero es ciertamente una idea errónea que todos los 
grupos diversos de: las personas que conforman la población 
de nuestro planeta pueden (y deben) mezclarse en una sola 
masa homogénea, ignorando así las disposiciones individuales, 
variadas y distintivas, derivadas de la extracción de una persona. 
Exactamente debido a estas diferencias características, es una 
noción inmadura de que puede haber un concepto universal de 
moralidad, de justicia y de religión. En lugar de esta ficción, se 
deben hacer esfuerzos para lograr una comprensión categórica 
de que las diferencias existen, у que los hombres pueden respetar 
y cooperar con otros grupos, tener un conjunto diferente de 
costumbres y adherirse a una persuasión diferente, que aquellos 
prevalecen en su propio grupo. 

Sin embargo, solo cuando las personas pueden formar 
grupos y fraternidades libremente, pueden insistir en los 
derechos de los demás a vivir como quieran, sin la interferencia 
inminente del gobierno y de ningún otro grupo de presión. 
Este tipo de compañerismo no necesita ninguna reglamentación 
o aplicación totalitaria y florecerá en la mejor ventaja cuando 
los hombres sean maduros y racionales, es una actitud que está 
estrechamente relacionada con el antiguo respeto indoeuropeo 
por el individuo, que se refiere a la intrusión en otras personas. 
es perjudicial para la cooperación genuina y está en contra del 
código moral indoeuropeo original. 


Comunidad Odinista de España-Ásatrú 


El que no quiere razonar 

es un fanático: el 

que no puede es el necio, 

y el que no se atreve es un esclavo, 


Sir William Drummond 


Una pregunta fue planteada 


En la reunión de Equinoccio de otoño en el área de Toronto, se 
formuló una pregunta hipotética: 

“¿Debería o no debería pagar los intereses de un préstamo 
otorgado por un amigo?”. La idea de que el dinero puede crear 
dinero es ajena a los conceptos originales del hombre occidental. 
- El dinero fue - y debería ser - usado solo como un medio de 
intercambio para facilitar el trueque (es decir, ¡un cerdo por 
un mueble!). Por lo tanto, el interés no debe ser pagado entre 
parientes; No debe ser exigido y no ofrecido. 

Sin embargo, dado que estamos viviendo en el sistema 
de crédito monetario, podemos prever una situación en la que 
su amigo tenga 1000 € que estaría dispuesto a prestarle, pero 
no puede darse el lujo de hacerlo “gratis” En ese caso, por 
supuesto, sería mejor pagar intereses a su amigo que a un banco 
o compañía financiera. Idealmente, sin embargo, los intereses 
no deben ser pagados. 

Otra situación surge si un amigo está haciendo un 
trabajo porti: pintar tu casa olo que sea. Siélte presta sus servicios, 
debes pagarle por su trabajo o prestarle servicios equivalentes. 
Tal vez debería reconocerse que en algunas áreas el pago 
proporcional realizado por hora exigido por algunos sindicatos 
es demasiado alto en comparación con los salarios del 
trabajador promedio. Por otro lado, si tu amigo te está dando el 
beneficio de su habilidad, se le debe pagar de acuerdo con lo que 
él (no su compañía) hubiera obtenido en su lugar de trabajo. 

Para concluir, el punto de vista odinista es 
que el dinero solo debe ser un medio de intercambio 
y en sí mismo carece de valor. Sólo la habilidad y el 
trabajo de un hombre pueden crear un valor sano y vital. 


Usura 


La oposición a la usura ha sido una característica perenne de las 
culturas tradicionales a través del tiempo y del espacio, con la 
intuición de que hay algo no natural, parasitario y rotundamente 
inmoral en ello. Cuando una civilización acepta la usura 
como práctica comercial normal, como hace la civilización 
occidental, es un síntoma de un ciclo de decadencia avanzado, 
como explicaron tanto Brooks Adams como Oswald Spengler. 

La sabiduría tradicional Һа proporcionado 
advertencias y prohibiciones desde tiempos inmemoriales. 
Las escrituras védicas de la antigua India (2.000-1.400 a.C.) 
llaman al "иѕигего" kusidin, un prestamista que cobra interés. 
Un Brahmana (sacerdote) y un kshatriya (guerrero) tienen 
prohibido la práctica de la usura. Vasishtha, La Sagrada 
Ley de los Aryas, afirma: "Dios pesó en la balanza el crimen 
de matar a un Brahmana culto contra el crimen de cobrar 
intereses; el asesino del Brahmana permaneció en la parte 
superior, el cobrador de interés se hundió hacia abajo" 


ЖЖ Dto 


"Los germanos desconocen el ejercicio del préstamo y la usura" 
Tácito. Germania 26.1 


ЖЖ E E EEEE EE EEEE EEEE EE х 


"La más aborrecida de todas las formas de obtener dinero y con 
justa razón, es la usura, porque en ella, la ganancia procede del 
dinero mismo y no de los objetos naturales. El dinero estaba 
destinado al uso de intercambio, y no para incrementarse por 
medio del interés. El termino interés que significa la creación de 
dinero a partir del dinero sele aplica también a su multiplicación. 
De todos los modos posibles de obtener riquezas este es el mas 
contrario a la naturaleza" 

Aristóteles (384-322 a.C). 


ЭЖ ОНО 


Creación 


Desde los albores del tiempo, el hombre, el espíritu 
humano ha estado fascinado por el Orden Eterno. El sol se 
levanta indefectiblemente cada mañana, la luna y las estrellas 
pasan por fases mensuales o anuales, el nacimiento de la vida 
en todas sus variedades, que termina en muerte y decadencia, 
todas dejan su huella en los seres perceptivos. Y cuando se ha 
logrado una medida de explicación sobre los fenómenos más 
obvios, cuando la mente comienza a penetrar en los cielos y 
observar sus infinitas extensiones, o en el funcionamiento de 
un solo átomo, he aquí, toda una nueva serie de misterios. Se 
presenta, más numerosa y fascinante que antes. 

Hay quienes simularían la comprensión reduciendo 
todo a un juego de fuerzas naturales, exclamando que las 
estaciones terrestres son el resultado de la ubicación fortuita 
de su eje que los mares y montañas desarrollaron a través 
de leyes físicas conocidas, que la forma actual de vida estaba 
determinada por la selección de la naturaleza. No se trata aquí 
de defender o refutar estos argumentos; nuestro único deseo es 
un reconocimiento de la sabiduría inherente en la naturaleza. 
Después de todo, ¿quién negaría el patrón matemático de un 
panal de miel, la compleja estructura y el funcionamiento 
del oído animal, el hecho de que la gravedad y las fuerzas de 
movimiento sostienen el sistema solar? 

Aunque es comprensible, ¡qué insensatez es pensar 
que la Naturaleza con los intrincados sistemas solares, con los 
complejos instintos de una paloma mensajera, con el maravilloso 
poder en una semilla de grano, todo esto, debe reducirse al nivel 
de la comprensión y la inteligencia del hombre! - ¡Qué tonto 
creer en una creación original соп el cielo y la tierra estáticos, por 
siempre inmutables! Más bien, la naturaleza está en un estado 
perpetuo de cambio, nada es inmutable; un patrón cíclico guía 
todo, desde el nacimiento hasta la muerte y el renacimiento, 
dando lugar a nuevas formas. Lo que vemos es una creación 
constante e interminable; el universo se está amontonando 
hacia algún DESTINO distante que está determinado por su 
carácter presente y pasado. Nuestra breve vida no nos revela a 
dónde nos puede llevar esta creación interminable. 

Debido a la compulsión del hombre occidental a 


responder las preguntas que su mente le hace a su cerebro, la 
perplejidad de la búsqueda de la verdad y la realidad ha dado 
lugar a todo tipo de supersticiones, autoengaños y aceptación 
crédula de interpretaciones “religiosas”. Sin embargo, a pesar de 
que los viejos patrones de creencia aún persisten, hoy existe un 
desencanto mundial con las creencias religiosas existentes, en 
parte debido a las revelaciones de la ciencia moderna, en parte 
porque se han establecido el escepticismo, la duda y la apatía 
absoluta. 

De este modo, se ha desarrollado un vacío espiritual y 
para asegurar la cordura intelectual y la tranquilidad emocional 
del hombre occidental, debe estar lleno de un concepto religioso 
en concordancia con la Realidad y el Orden Eterno, la religión 
del ODINISMO. 


ЭЖ ЖЖЖЯҰЖҰЯҰЯҒЖЗҰЖҒК ЖЖЖ 


EL MOVIMIENTO ODINISTA se rige рог EL CONSEJO 
ODINISTA que consiste en la actualidad de miembros de 
Canadá y Estados Unidos. Un comité directivo de cuatro 
miembros fue elegido en una reunión celebrada el 27 de junio 
de 1971. 


No hay membresía general y, por lo tanto, no hay cuota de 
membresía, pero esperamos que todas las personas que estén de 
acuerdo con nuestras ideas y el alcance de nuestro compromiso 
se den cuenta de que se necesitan sacrificios de tiempo y 
esfuerzo para poder lograr nuestro propósito. 


ЭЖЖ ЖЖЖ 


El comienzo del Arte 


Cuando miras hoy la manera en que nuestros líderes 
políticos y espirituales se mueven de un lado a otro, ¡no es difícil 
creer que el hombre descendió de los simios! 

Sin embargo, consideremos por un momento los 
primeros antepasados del hombre. Para el propósito del viaje, 
no es necesario retroceder en el tiempo más de unos cien mil 
años. En esa época, los neandertales habitaban grandes áreas de 
Europa y del Mediterráneo. Han sido representados como brutos 
achaparrados, tontos, poco mejores que monos que caminan. 
Sin embargo, se sabe (pero no se reconoce generalmente) que 
utilizaron una serie de herramientas, tuvieron control sobre el 
fuego y fueron excelentes cazadores; vivieron en comunidades, 
desarrollaron un lenguaje, enterraron a sus muertos y pensaron 
en el futuro. 

Hace unos 35,000 años parece que estos primeros seres 
humanos fueron reemplazados, cómo y por qué no lo sabemos, 
por los antepasados directos del hombre occidental moderno: 
los cromañones. Debido а la extraña tendencia entre muchos 
hombres eruditos de los últimos años a repudiar los logros 
de nuestros antepasados, estos antiguos padres de nuestros 
pueblos también han sido retratados como criaturas sin 
dignidad, gruñidos, a medio camino entre el hombre y la bestia 
y los trozos de carne desgarrados. fuera de un cadáver. 

Esta es todavía la forma en que muchas personas 
piensan del hombre primitivo, pero es una imagen que dista 
mucho de ser correcta. Los cromañones vinieron del este 
del continente; ya entonces (hace 35.000 años) parecían casi 


idénticos al hombre moderno, eran fuertes, inteligentes, tenían 
todo tipo de armas como lanzas, hondas, cuchillos, atrapaban 
animales y habían adquirido un cierto nivel de cultura del que 
podían sentirse orgullosos. Los arqueólogos han excavado más 
de cien cuevas que muestran claramente que los cromañones 
alcanzaron un nivel de cultura mucho más avanzado que 
los neandertales; técnicamente estaban mejor equipados, 
construyeron viviendas aisladas con pieles y musgo, pero lo más 
notable es que su cultura tenía tiempo y vitalidad para producir 
el arte más antiguo conocido. Nos han dejado un legado 
de pinturas rupestres, esculturas y grabados que se pueden 
clasificar entre los mayores logros artísticos de la humanidad. 

Lo más probable es que no fuera enteramente por 
amor al arte. Las pinturas son casi todas de animales y, sin 
duda, de importancia mágica. La intención podría haber sido 
ganar poder o asegurar la fertilidad de los animales que eran 
necesarios para la comida y la ropa, o transmitir algunas de sus 
propiedades, como el poder y la agilidad, a los cazadores. 

Sin embargo, no debe pasarse por alto que, junto con 
el instinto de autoconservación y procreación innata en el 
hombre occidental, está el deseo de crear. Los cromañones son, 
por lo que sabemos, nuestros primeros antepasados, y por la 
belleza y elegancia que exhiben los murales, es obvio que los 
artistas obtuvieron una profunda satisfacción de sus hábiles 
ilustraciones. 

Las cuevas más famosas están en Altamira en España 
y Lascaux en Francia y el mayor número de cuevas se han 
encontrado en esos dos países, pero también en Austria, Italia 
y en otras partes de Europa, los cromañones han dejado sus 
magníficas obras de arte. Las pinturas son principalmente 
de bisontes, caballos, lobos, leones, renos, todo hecho con 
contornos audaces y dramáticos, en colores suaves que van 
desde el amarillo y el ocre hasta el marrón y el negro. Los 
animales se presentan generalmente con una elegancia realista 
y una composición enérgica: caballos al galope con melenas 
esponjosas, las formas esbeltas de los ciervos saltarines, 
majestuosas manadas de bisontes, todos representados con la 
observación aguda de rasgos característicos. Contrariamente, 
en todos los casos en los que el hombre mismo ha sido 
representado, se hace superficialmente con una indiferencia 
voluntaria, obviamente no porque los artistas hayan perdido 
repentinamente la habilidad de observar y describir las 
características del hombre, pero muy probablemente, porque 
sus creencias religiosas eran tales que no se le permitió más que 
indicar la presencia del hombre. 

Ha transcurrido una gran cantidad de tiempo desde 
que el hombre emergió de un pasado desconocido, y todavía 
no podemos penetrar en el “cómo” y el “por qué” de nuestros 
primeros antepasados; Una cosa está perfectamente clara, sin 
embargo, que podemos estar justamente orgullosos de los 
logros de nuestros antepasados cromañones. 


Comunidad Odinista de España-Ásatrú 


HÉROES: 


Arminio, o Hermann (que significaba hombre de guerra en su lengua 
germana), nació entre el 16 y 17 a.C. Fue hijo de Segimer (Segimero), 
caudillo de los queruscos, un pueblo germánico que poblaba los 
bosques de las riberas del río Weser en tierras de la actual Hannover. 
Poco nos ha llegado de esta tribu; según los arcaicos vocablos germanos 
y galos, Kern-Hirsch significaría cuerno de ciervo. Incorporados 
a la órbita romana en el 12 a.C., sabemos que en el 4 d.C. Arminio, 
contando sólo 20 años, ya comandaba una unidad auxiliar junto a las 
$ еп Pannonia. Aquella campaña le proporcionó prestigio como 
z la ciudadanía romana como recompensa. 

La prolongada convivencia de Arminio con la soldadesca 
debió de desmitificarle la fama de imbatibilidad de las legiones. 
do regresó a sus tierras tras servir en las Águilas entre el 7 6 el 8 
C. comenzó a gestar un plan para deshacerse del yugo romano. En 
oca de Augusto, casi todas las tierras comprendidas entre el Rin y el 
Elba estaban bajo la influencia romana, no constituidas en provincias 
como la Galia o Hispania, pero sí sometidas a los tributos y caprichos 
de los gobernadores de la Germania Superior e Inferior. El artífice de 
esta conquista fue el favorito y posible sucesor de Augusto, Claudio 
Druso, pero una caída de su caballo de vuelta a Roma le costó la vida 
en el 9 d.C. Sin duda, un mal presagio. 

Germania era un territorio inhóspito para hombres de tierras 
meridionales como los romanos: total ausencia de grandes ciudades, 
bosques impenetrables y sombríos, pantanos, lluvias constantes y 
mucho, mucho frío en invierno. Sus moradores eran acordes a tan 
parco terreno, conflictivos e indómitos, más altos, más fuertes, ojos 
fieros de intenso color azul y cabellos tan rubios como el trigo en 
Agosto; así les describió Cátulo poco años antes de estos hechos. 
Arminio sembró la discordia entre los suyos, alentando la revuelta 
y provocando que los queruscos se dividiesen en dos bandos, 
acaudillando él mismo a los levantiscos frente los agrupados alrededor 
de Segestes, rival político de Arminio y amigo de Roma. Éste último 
envió varios avisos de que se estaba fraguando algo muy gordo, pero 
Publio Quintilio Varo, gobernador de aquellos territorios, desoyó sus 
advertencias hasta que la rebelión estalló. Varo era un patricio codicioso 
y engreído que debía su posición a ser yerno del influyente Agrippa y 
cuya carrera hasta la fecha había sido poco más que discreta. Tras su 
penosa gestión como propretor en Siria le fue transferido el gobierno 
de Germania Magna (que es como llamaban a este vasto territorio) Su 
codicia desmesurada y sus métodos expeditivos para recaudar tributos 
fueron los mejores aliados de Arminio para sublevar a todas las tribus 
la zona. Pensó que podría someter la voluntad germana como había 
hecho en Siria. Craso error. Sirva de ejemplo esta frase que Dión Casio 
atribuye a un jefe germano años atrás: 


“Vosotros los romanos os buscáis los problemas solos. No enviáis 
perros y pastores para vigilar 
vuestros rebaños, sino que 
colocáis lobos hambrientos” 


A principios de otoño del 9 
d.C., Varo sacó tres legiones 
de su campamento estival 
en territorio querusco y las 
internó en tierras brúcteras en 
busca de su presunto amigo 
y aliado Arminio hasta que 
llegó a un espeso y estrecho 
bosque a la altura de la actual 
ciudad de Osnabrick, en 
la Baja Sajonia. Arminio, 
conspirando a sus espaldas, 
había congregado allí una 
coalición de tribus germanas 
dispuestas a preparar una 
emboscada letal a un iluso 


ARMINIO 


legado que movía ala XVII, XVIII y XIX más sus seis cohortes auxiliares 
con su caballería e impedimenta a través de aquellos sombríos bosques. 
El pretexto de aquel desplazamiento fue una rebelión inexistente que 
requería de su intervención. Varo fue avisado de nuevo en varias 
ocasiones por Segestes y otros caudillos afines a Roma, pero su 
arrogancia y presunción le hicieron desoír aquellos consejos. No tenía 
ninguna opción de victoria en batalla en campo abierto. Debía de ser 
una sorpresa en terreno abrupto y blando, como así fue. 

Fueuna auténtica matanza, Durante tres díaslos germanos aguijonearon 
la delgada línea romana, partiéndola y acabando poco a poco con cada 
legión, cohorte o manípulo que quedaba aislada de la fuerza principal. 
El comandante de la caballería, Numonio, fue el primero en intentar 
huir y el primero en morir; tras él cayeron otros muchos más, incluido 
el legado Lucio Egio, que en un alarde de ignorancia intentó rendirse y 
murió en el intento. El propio Varo resultó herido y, viéndose incapaz 


de contener aquel desastre y temeroso de acaban en manos germanas, 
se suicidó. Cerca de 15.000 legionarios más un indeterminado número 
de auxiliares y civiles (los magos, artesanos, meretrices y demás 
seguidores del ejército) dejaron su vida y miserias en el bosque de 
Teutoburgo. 

La derrota en Roma tuvo una reacción aterradora. Octavio, 
a pesar de que enterró la cabeza de Varo en el panteón familiar, cayó 
en una depresión que le encorrería el resto de su vida y que muchas 
veces se dejaba ver cuando se golpeaba la cabeza con una puerta 
gritando “¡Quintillo Varo, devuélveme mis legiones!”. A pesar de esta 
locura, Octavio demostró otra vez su inteligencia y fuerza de voluntad 
ordenando a su sobrino Julio Cesar Germánico que dirigiera una 
rápida expedición de castigo en la que el objetivo era recuperar las 
tres águilas y que se diera sepultura a sus hombres. Dirigiendo 50000 
hombres cumplió lo encomendado, encontrando el lugar del desastre, 
enterrando a los fallecidos, recuperando las águilas y derrotando a 
Arminio en Idistaviso (aunque este no fue asesinado ni capturado, 
siendo junto a Viriato el único gran enemigo romano que Roma no 
pudo matar con sus propias manos). Tras esto volvió a Roma en medio 
de un sonoro triunfo y deposito las águilas en el Templo de Júpiter. 

A pesar de que Cesar Germánico pacificara en su expedición 
la zona, esta nunca fue repoblada por Roma y se volvió a usar el Rin y el 
Danubio como límite del Imperio. En la franja de terreno que hay entre 
estos se construyeron numerosos fuertes y murallas para aislar a los 
bárbaros, denominándose este sector como los Campos Decumanos, 
desde los que se protegía este sector de los continuos ataques germanos 
y de vez en cuando se lideraban incursiones de castigo. Los números 
y estandartes de las legiones de Varo no se volvieron a utilizar en el 
ejército imperial. 

En un futuro, Arminio seria declarado el primer héroe 
nacional de Alemania en el siglo XX y tambien sería uno de los símbolos 
de la lucha de la identidad germánica, de la lucha por la existencia de 
este pueblo, que, sin él, seguramente habría sido aniquilado y borrado 
de la faz de Europa como otros muchos a los que Roma aniquiló 


Eutanasia 


Los Odinistas estamos a favor de la Eutanasia. Cuyo significado 
desde la Grecia antigua es “la buena muerte”. El Odinismo es 
una confesión de hombres libres y no esclavos; nuestra vida 
nos pertenece y nuestros creadores nos comprenden. Podemos 
decidir. La dignidad o el honor era para nuestros antepasados 
el máximo y primer valor. Siendo dignos se ama, respeta y se 
comprende a los demás, a la naturaleza y al Universo. La lealtad 
es un valor derivado de la dignidad y finalmente la libertad es el 
resultado de la suma de ambas. Negarnos al derecho natural de 
la eutanasia es disponer de nuestra libertad individual en contra 
de nuestra dignidad. 

Desde COE (Círculo Odinista de España) nos 

solidarizamos con las víctimas que se le niega su deseo y 
derecho a una buena muerte y digna. Nos sumamos a cualquier 
iniciativa de apoyo y colaboración al respecto. 
La eutanasia ha estado presente en la historia europea hasta su 
prohibición con la llegada del monoteísmo cristiano. Griegos 
y romanos hasta la tenían legitimada, si era autorizada por un 
órgano estatal. El filósofo estoico e historiador Silvio Itálico (siglo 
I) quien а si mismo se practicó la eutanasia por enfermedad 
incurable y dolorosa, nos habla de esta decisión en diferentes 
pueblos: “los celtas desdeñan conocer la enfermedad o la vejez; 
el término de su destino está en sus manos”, “los godos tienen 
un lugar sagrado para finalizar su vida; la roca de los abuelos”, 
“para un germano la muerte es un momento único, que como el 
rayo debe ser asumido con rapidez y dignidad” 

Recordemos el ritual vikingo de la tablilla rúnica de 
Aseguren del siglo X antes de la dictadura cristiana, traducida 
por Hermann Relingar: “Que nuestros Dioses acompañen a este 
desgraciado. Que su espíritu vuelva en un cuerpo sano, porque 
ninguno osaría sufrir la vida que le esperaría, en vez de vivirla. 
Si vosotros, dioses de la Vida, juzgáis que hacemos error, sabréis 
hacernos una señal”. 


Identidad Religiosa 


El lenguaje que unía a los primeros pueblos 
indoeuropeos entre sí no era el único rasgo distintivo que 
tenían en común. Todas estas personas: celtas, indios, teutones, 
griegos, eslavos y bálticos tenían sentimientos similares por 
la ley y la justicia, y su actitud hacia la religión era del mismo 
patrón característico, espiritualmente distinta de aquellas 
personas de otros orígenes. 

Al identificar este patrón característico de 
comportamiento hacia lo Divino, esta actitud espiritual del 
hombre occidental, debemos tener en cuenta que nuestras 
fuentes de información son inadecuadas incompletas. Para 
obtener conocimiento sobre nuestros antepasados debemos 
acudir a escritos que sabemos que son de un período tardío 
en el desarrollo de su cultura, en un momento que ya estaba 
influenciado por ideas extrañas. 

Nuestros antepasados siempre nos han sido 
presentados como bárbaros crudos sin normas morales, como 
paganos con una religión que era, en el mejor de los casos, 
algo ridícula, en el peor de los casos, cruel. Esto está lejos de 
la verdad. Entre los pueblos indoeuropeos, Dios se considera 
una y otra vez como una realidad, que gobierna a través de los 
fenómenos mundiales, y se ha comparado con la ley natural y 
la razón. En la creencia religiosa original del hombre occidental 
había una unión de Dios y el Hombre, y al hombre occidental 
se le enseñó que todo hombre era hijo de los poderes de Dios, 
y que, por lo tanto, todo hombre era de origen divino, con una 
misión divina según su poder y percepción. Pero el hombre 
también fue advertido que la inteligencia y la comprensión 
humanas tenían sus límites, de ahí la advertencia: “Porque con 
los Dioses, nadie se medirá a sí mismo”, 

Nuestros antepasados indoeuropeos creían que el 
mundo era una sucesión de orígenes y finales mundiales, en un 
Crepúsculo de los Dioses repetido y en Renovación del mundo, 
como se describe en Voluspá de la Edda. Para el hombre 
occidental, el mundo era un orden atemporal en el que tanto los 
Dioses como los Hombres tenían su tiempo, su lugar y su cargo. 

La religiosidad del hombre occidental nunca estuvo 
arraigada en ningún tipo de miedo; El “temor del Señor” 
cristiano es un concepto extraño, como lo es la idea de que el 
mundo fue creado como un producto terminado. El hombre 
occidental tampoco se vio a sí mismo como un esclavo bajo un 
Dios todopoderoso. Ninguna creencia religiosa que le quite algo 
al hombre para que parezca más pequeño ante una deidad que 
se ha vuelto todopoderosa y opresiva es de origen indoeuropeo. 

La religiosidad del hombre occidental era originaria 
de este mundo. A sus ojos, los Dioses y los Hombres no eran 
seres incomparables, alejados unos de otros, por el contrario, 
nuestros antepasados sentían que existía un parentesco entre 
Dioses y Hombres, y que miraban al mundo más como una 
comunidad, que forma parte de Hombres de mente y de Dioses 
moralmente actuantes. Esta creencia en un parentesco entre 
Dioses y Hombres descansaba en la opinión de que unos y otros 
estaban sujetos a los mismos valores, a través de la Verdad, la 
Realidad y el Valor. Debido a que el hombre occidental se sentía 
tan cerca de sus Dioses y creía que él mismo podía participar en 
lo Divino, tal vez tenía una tendencia a ser un poco presuntuoso, 


у los primeros pensadores у filósofos le advirtieron que 
mantuviera su posición ordenada en el orden atemporal del 
mundo. El destino indoeuropeo es permanecer orgulloso, con 
confianza en sí mismo y resolución, pero siempre consciente 
de sus propias limitaciones, cara a cara con la infinitud de los 
Dioses. 

La religiosidad no es ÚNICA para todo el mundo, cada 
pueblo siente y desarrolla la suya, que es radicalmente distinta 
de las demás, la unificación de todas las sensibilidades religiosas 
en una sola globalizada es alienante y los indoeuropeos no 
podemos someternos a ella, solo con la comunicación espiritual 
y material entre nuestros Dioses y nosotros seremos capaces de 


conseguirlo. 


Ostara 


(Basado en un artículo, impreso en VALKYRIE/65, una 
publicación Odinista de Rhodesia) 

La celebración de la Pascua coincide más o menos 
con el equinoccio de primavera. Sin duda, fue el más alegre 
de los principales festivales indoeuropeos, sin embargo, no 
tuvo la intensidad del sentimiento, engendrado por Yule, ni la 
intensidad de la cosecha o el equinoccio de otoño. Este fue el 
momento en que la nieve se fundía y los ríos se derretían, el 
cálido sol hizo que la Naturaleza se pusiera su nuevo manto 
verde adornado con las primeras flores de primavera en los 
campos y bosques. Así que el festival de primavera celebró el fin 
del largo invierno y el comienzo de un nuevo año de actividades. 

Cada temporada, cada actividad, cada celebración, por 
supuesto, tenía su propio Dios o Diosa especial. Las celebraciones 
en primavera siempre se han asociado con la fertilidad, debido a 
la estrecha conexión con el sol vivificante, la lluvia cálida, la vida 
de la naturaleza después del largo sueño invernal. Ese vínculo 
indisoluble entre vida, muerte y regeneración y, especialmente, 
esos pasos que llevan de un estado a otro. Así fue en todo el 
mundo, y los antiguos dioses tenían muchos nombres. En 
Asiria, la diosa de la fertilidad era conocida como Ishtar, y 
los babilonios rindieron homenaje a la diosa Astarté, ambos 
nombres pronunciados como "Pascua". Representaba el culto 
a la madre naturaleza, a la vida y a la fertilidad, así como la 
exaltación del amor y los placeres carnales 

Entre los pueblos indoeuropeos, la diosa de la 
primavera también tenía muchos nombres. Los teutones la 
llamaron Ostara o Eostra, los anglosajones la conocieron en 
un momento dado que Erce, los Anglos en el continente la 
adoraban como Nerthus. Guido von List afirmaba que Ostern 
era el festival del matrimonio del Dios Sol con la Diosa Tierra, 
concibiendo a Ostara como una representación de las fuerzas 
femeninas generadoras. Los nórdicos identificaron la primavera 
con la diosa Freya (Frigg) en la que los romanos vieron su 
Venus; - Ambos tenían la reputación de ser muy hermosos con 
el resultado de que todavía los celebramos una vez a la semana 
el viernes (día de Freya) que los romanos conocían como "dies 
Veneris". Etimológicamente, Ёоѕіте deriva del proto-germánico 
*austro, así como también de la raíz protoindoeuropea *aues-, 
que significa “brillar”. Es evidente el vínculo entre Eostre y la 
diosa griega del amanecer, Eos, la Aurora de los romanos. Se 
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ha señalado también la relación de diosa germana de nombre 
Ostara, entre la “brillante” Ёоѕіге y el viento del este, que es el 
“espíritu de la luz” llamado Austri, mencionado en la Edda en 
prosa. 

Ya que la Pascua es básicamente una celebración del 
cálido y viviente Sol, no es sorprendente que en muchos lugares 
se incluya el alumbramiento de nuevos fuegos en los principales 
ritos de la Pascua. En Alemania se encendían fuegos en la cima 
de cada montaña; En las islas de Frisia y las Tierras Bajas, las 
hogueras aún se encienden como bienvenida al sol. En un día 
en particular, generalmente alrededor de la Pascua, las personas 
en el norte de Alemania, Dinamarca e Inglaterra subieron a la 
cima de una colina antes del amanecer para presenciar la salida 
del sol. A comienzos de la primavera, era la costumbre en la 
Inglaterra anglosajona de hacer un pequeño pastel, se lo dedica 
alos dioses y lo entierra al final del surco como una ofrenda que 
traería fertilidad al suelo. 

En lugar de asumir la casi imposible tarea de aniquilar 
la Pascua, la Iglesia cristiana tomó el camino más fácil de 
aceptarla en su propio calendario ritual, pero la reenvió en 
una forma cristiana adecuada. Esto no creó un gran problema 
para la historia de la resurrección de Cristo, ya que es de origen 
precristiano y está estrechamente relacionada con los ritos de 
primavera del Levante, que se prestaron fácilmente a la toma 
del antiguo festival indoeuropeo. Las flores en las iglesias y 
las vestiduras verdes y amarillas usadas por los sacerdotes 
simbolizan el poderoso Sol y la renovada fertilidad de la 
Naturaleza. Sin duda, es una cuestión de profunda satisfacción 
que, a pesar de todas las trampas cristianas, nunca le hayamos 
negado realmente a la Diosa de la Primavera sus deberes 
legítimos. 


Hávamál en Rúnico 


76 Muere la riqueza, mueren los parientes, 
igual morirás tú; 
pero la fama no muere nunca 
en buena la tiene. 


77 Muere la riqueza, mueren los parientes, 
igual morirás tú; 
sólo una cosa sé, que nunca muere: 
el juicio sobre cada muerto. 
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Ética y Valores 


En este breve ensayo, quiero abordar la religión y la filosofía del odinismo en su actitud moral, contrastándola en cierta 
medida con otras religiones. En particular, me gustaría afirmar y defender la superioridad del odinismo debido a su enfoque 
“humanístico” de las realidades “existenciales” de la vida humana. Cuando digo humanista, me refiero a una actitud hacia la vida 
humana que enfatiza la capacidad de los individuos para encontrar la realización personal a través de la exploración de los valores 
humanos. Por existencial, me refiero a una actitud hacia los valores humanos que se enfoca en la realidad como es percibida y 
experimentada subjetivamente por los seres humanos. Creo que el objetivo espiritual del odinismo es ayudar al individuo a lograr 
una vida significativa a través de una reconciliación de su conciencia con las realidades de la existencia y una aceptación de la 
naturaleza humana tal como la conocemos. Por eso digo que el odinismo es a la vez humanista y existencial. 

Comenzaré mi tratado contrastando el odinismo con una religión básicamente anti humanista con la que la mayoría 
de nosotros estamos familiarizados, a saber, el cristianismo. El cristianismo tiene básicamente dos objetivos: el primero es la 
“Salvación” del hombre de la condición pecaminosa en que se encuentra desde la Caída de Adán para que pueda alcanzar el cielo 
donde la voluntad de Dios es llevada perfectamente; el segundo es crear una condición tan cercana a la del cielo como sea posible 
(aunque este estado no es probable que se alcance). De estos objetivos queda claro que el cristianismo no tiene una alta estima por 
“este mundo” o la naturaleza humana. El estado idílico del cielo se ve como un “Más allá” en comparación con el cual este mundo 
es totalmente inútil y malo. Desde el principio, el cristianismo es un rechazo de la vida y los valores humanos, ya que ocurren 
naturalmente. El cristianismo es por definición anti-humanista y la moral cristiana es no existencial. La actitud central de la 
teología cristiana hacia la naturaleza humana se resume en el concepto de “pecado original” un estado en el que el hombre cayó con 
la tentación de Adán y Eva en el Jardín del Edén. Según este concepto, todo hombre es intrínsecamente malo. Además, el mismo 
Cristo dijo que motivos como el odio, la codicia, la lujuria y el orgullo eran pecados mortales, y que incluso el pensamiento de ellos 
era suficiente para condenar a un hombre al infierno. Por supuesto, cada persona tiene tales sentimientos de vez en cuando y, por lo 
tanto, está en un estado constante de pecado del cual necesita la salvación. La mayor contribución que el cristianismo ha hecho al 
hombre es cargarlo constantemente con un sentimiento de culpa y vergüenza. No puedo entender por qué un dios supuestamente 
omnisciente como Yahvé permitiría que su creación, el hombre, cayera en tal estado si su amor era tan grande que posteriormente 
tuvo que “sacrificar su hijo unigénito” para salvarlo. Este comportamiento más bien caprichoso no inspira mi confianza en Yahvé. 
Sin embargo, a lo largo de los siglos, los eclesiásticos han logrado convencer a los hombres de que estaban en pecado y que solo 
ellos, los sacerdotes, podían devolverles a la Gracia Divina; en el proceso hicieron de la Iglesia la institución más rica y poderosa de 
la civilización occidental. ¡No es de extrañar que Karl Marx insistiera en que “la religión es el opio del proletariado”! 

Uno de los objetivos de los líderes de la reforma protestante era poner fin a la corrupción flagrante y cínica de la 
Iglesia de Roma. Estos se las arreglaron para hacerlo en sus propias iglesias y hasta cierto punto también en la Iglesia roman 
desafortunadamente, abogaron por un retorno a la teología pura de Cristo y la Iglesia primitiva. Esto significó un retorno 
énfasis anti-humanista del cristianismo que había comenzado a mitigarse un poco durante el Renacimiento. Sin embargo, desd 
Renacimiento, un número creciente de personas han rechazado el anti-humanismo de las iglesias. En respuesta a esto, las igles 
han intentado la “liberalización”. Pero tenemos pocas razones para alegrarnos por el declive de la Iglesia, cuando consideramos 
nuevas “religiones seculares” el socialismo marxista y el humanitarismo liberal, que parecen estar reemplazándolo. Estas perso 
a veces afirman ser humanistas y existenciales porque tienen una visión especialmente optimista de la naturaleza humana. 

Todo comportamiento humano destructivo, insisten, es el funcionamiento de la teocracia, el feudalismo y el capitalismo 
en la masa de la humanidad. Los marxistas han calificado el proceso de “materialismo dialéctico”. Si el viejo orden es barrido, dicen 
La sociedad humana tendrá la libertad de entrar en un estado idílico donde los hombres vivirán en armonía y satisfacción. 
Muchos órdenes antiguos han sido barridos en varias ocasiones en la historia y parece que no nos hemos acercado más al paraíso ет 
el área de la moralidad. Al igual que los sacerdotes, los autoproclamados líderes revolucionarios dicen que solo debemos someternos 
a sus dictados para alcanzar el cielo; tal vez sea cínico, pero preferiría no someterme a sus dictados. 

No puedo aceptar que el hombre sea esencialmente malo, o que sea esencialmente bueno. La naturaleza humana, es decir, 1 
instintos humanos es un hecho existencial que están más allá del bien o del mal. Dirás, por supuesto, que algún comportamie 
humano es obviamente malo. 

Pero no hay que confundir causa y efecto: El comportamiento no es más que un efecto, el instinto es la causa. El odio, la codicia 
lujuria, el orgullo y tales motivos ciertamente pueden promover el mal comportamiento, pero al mismo tiempo debemos recono 
que son las formas más exuberantes de motivación humana. - Todas las cosas más grandes y mejo- res, así como las peores cosas 
el hombre ha hecho, se han hecho con gran exuberancia. A través de todas las edades, a pesar del progreso material y la crec 
complejidad de la civilización, ha habido una continuidad básica de la naturaleza humana: ¿por qué no podemos aceptarnos с 
somos? No somos perfectos, pero no podemos cambiar parte de nosotros mismos sin afectar el todo, y si hacemos esto, dejamos 
ser seres humanos y nos convertimos en otro tipo de criaturas. 

Además, digo esto: que la satisfacción individual se logra satisfaciendo las necesidades instintivas más profundas de езг 
persona, este es el propósito último de la vida. El cristianismo, el budismo y otras religiones o filosofías que insisten еп que el cam 
a la satisfacción es a través de la negación de los deseos, son anti-vida porque es solo en la muerte que extinguimos los des 
Deja que los que realmente quieren el suicidio lo hagan. El corolario del propósito de vida del individuo que he declarado es q 
propósito de la sociedad es ayudar al individuo a lograr su cumplimiento. Sin embargo, esto plantea el antiguo problema de q 
individuo al perseguir sus propios fines probablemente obstaculice a otros en la búsqueda delos suyos. Todas las cuestiones mo 


se basan esencialmente en este problema. 
Es un problema real para estar seguro, 
y quizás no se pueda encontrar una 
solución final, pero existen soluciones 
parciales y son de dos tipos principales. 
En toda sociedad con un grado de 
cultura o civilización, el individuo debe 
establecer un “contrato social” con la 
sociedad. Dicho de manera simple, este 
contrato obliga a la persona a restringir 
su comportamiento que podría ser 
perjudicial para otros, a cambio de la 
obligación recíproca de ellos. En las 
sociedades mejor ordenadas, el contrato 
es observado voluntariamente por la gran 
mayoría de las personas, sin embargo, 
la sociedad debe ser capaz de hacer 
cumplir este contrato contra excepciones 
frecuentes. Lamentablemente, es muy 
difícil definir qué comportamiento es 
probable que sea perjudicial o si, Tal 
vez un poco de daño sea permisible si 
trae mucha satisfacción al individuo. El 
socialismo y otros esquemas utópicos 
pesan tanto en comparación con el 
individuo que derrotan el propósito de 
la sociedad que, como dije, es servir a los 
individuos. 

Muchos esquemas morales 
religiosos y filosóficos, y también 
sociológicos, se han construido sobre 
una mistificación de la idea simple 
y racional del contrato social; esto 
se debe a un segundo control del 
comportamiento humano: a menudo 
se pasa por alto. A menudo se avanza 
el ideal de que la naturaleza humana 
sin las prescripciones morales de las 
religiones como el cristianismo sería 
completamente egoísta. Sin embargo, 
esto no es precisamente cierto. Cuando 
un hombre percibe que su propio ser, la 
esencia misma de su existencia espiritual 
está indisolublemente unido a la de 
algún grupo: su familia, sus amigos, su 
grupo racial-cultural, su nación, puede 
naturalmente “sacrificar” incluso la 
vida de su propia persona, para esas 
personas. Esto es lo que llamo “interés 
propio proyectado”; es un sentido de 
ser común o comunidad con ciertos 
otros. Algunas personas pueden llamarlo 
amor, pero es una palabra demasiado 
difícil de usar con un significado preciso 
en inglés. El interés propio proyectado 
es instintivo, a diferencia del contrato 
social que es racional. Para “alcanzar” 
este principio time ne que funcionar 


de forma concéntrica hacia el exterior, 
con una fuerza debilitante de grupos 
estrechamente relacionados a través de 
grupos más distantes. Es posible que 
notemos excepciones aparentes a esta 
regla, pero debemos sospechar de las 
personas que parecen poner los intereses 
de los grupos remotos por delante de 
aquellos con quienes están relacionados 
por la sangre y la tradición. Este tipo 
de comportamiento es una perversión 
intelectual que yo Пато “socio- 
masoquismo”. Como es el caso con la 
mayoría de las formas de masoquismo, 
el socio-masoquismo es probablemente 
una ob- sesión por la culpa, fomentada 
en este caso por una influencia cristiana 
persistente. El síndrome es común entre 
los humanismos liberales. 

Es evidente que tanto el contrato 
social como el interés propio proyectado 
son necesarios para el funcionamiento de 
algo más elevado que las sociedades más 
primitivas. Ahora puedo por fin llegar al 
tema de la moralidad odinista. Cualquier 
comunidad odinista debe hacer todo lo 
posible para imbuir a las mentes de sus 
miembros la idea del contrato social en 
interés de una sociedad bien ordenada. 
Pero el odinismo es humanista y, por lo 
tanto, se centra en los valores humanos; 
Los valores humanos son derivados por 
los individuos a partir de su percepción 
subjetiva, intuitiva y en gran parte no 
racional de las motivaciones instintivas. 
Las razones pueden afectar los valores 
humanos indirectamente. Debido a esto, 
el odinismo reconoce el interés propio 
proyectado como la restricción más 
confiable en el comportamiento humano. 
Las implicaciones de esto en las teorías 
sociales odinistas son extensas y no se 
pueden tratar en un ensayo tan breve 
como este. 

Es suficiente decir que los odinistas 
abogan por agrupaciones sociales donde 
el interés propio proyectado puede surgir 
y funcionar de manera más espontánea. 
Esto podría implicar una limitación de las 
tendencias pluralistas del mundo actual. 

Ahora es el momento de llegar brevemente 
a una conclusión y recapitulación. La 
actitud espiritual del odinista acepta la 
supremacía de los valores humanos tal 
como se deriva de los instintos humanos. 
También acepta que el propósito de la 
vida de cada individuo es el cumplimiento 
de motivos que forman parte de su 


naturaleza humana. El instinto по 
es ni bueno ni malo en sí mismo, es 
simplemente una realidad fundamental 
de la vida. Los Dioses indoeuropeos, 
Odín, Wodan, Tiwaz, Júpiter, Dyeus y 
el resto, tenían poderes sobrehumanos 
y sobrenaturales, pero valores y motivos 
muy humanos. 

Е odinismo, como debería 
estar claro ahora, no ve al hombre 
como que necesita la salvación de nada, 
Ciertamente no de él mismo. No se 
equivoque, sin embargo, que el odinismo 
es un refugio para aquellos que buscan 
una licencia moral, o que predican las 
virtudes del egoísmo: la moralidad 
odinista se basa tanto en la enseñanza 
del concepto racional del contrato social 
como en el fomento de las condiciones en 
que lo instintivo, el principio del interés 
propio proyectado puede funcionar para 
el mejor efecto. Estoy segura de que lo 
que he dicho aquí parecerá bastante 
revolucionario para algunos lectores y 
que algunos de mis argumentos no les 
parecerán suficientes. Mi propósito se 
cumplirá adecuadamente si algunos 
se despiertan a algún pensamiento y 
suficiente interés para leer un poco 
de lo que otros Odinistas y yo misma 
tendremos que decir en futuros escritos. 


Else Christensen 
Noviembre 1971 
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Еп las sociedades guerreras germanas, morir durante la batalla estaba considerado como el 
mejor final que un hombre podía tener. Prueba de ello son la gran cantidad de personajes 
que aparecen relacionados con las guerras (Valkirias, Odín,) y la devoción que estos pueblos 
profesaban ante ellos. Lo curioso del Ragnarók es que todos los participantes conocían su 
destino antes de que ocurriese, es como si a nosotros nos pasasen un guion escrito de cómo 
será nuestro último día de vida... 

Las Valkyrias (literalmente, “las que eligen a los caídos”) son entidades femeninas divinas, 
doncellas guerreras servidoras de Odín bajo el mando de la diosa Freyja, representadas como 
mujeres jóvenes y bellas, que montaban a caballo usando armadura, escudo y lanza. Se encargan 
de escoger a los guerreros heroicos caídos en batalla, que son llamados Einherjar y llevados al 
recinto de Odín, en el palacio Valhöll. En este lugar los héroes muertos habitan hasta la llegada 
del Ragnarók, cuando el dios Heimdallr suene su cuerno para la batalla del ocaso de los dioses. 
Las Valkyrias también eran mensajeras de Odín y cuando cabalgaban sus armaduras producían 
la luz de la Aurora Boreal. Las valkirias se consideraban diosas de los muertos. 

Como hemos dicho ya el nombre Valkyria significa “seleccionadora de los que murieron 
violentamente”. No es privativo de las lenguas escandinavas, puesto que se presenta también 
en inglés antiguo con la forma waelcyrge (waelcyrge, walcrigge). Hay también una locución 
escandinava antigua, Куоза val, “elegir a los matados”, cuyo significado, aparentemente sencillo, 
no se conoce con certeza. Acaso se refiera al acto de recoger los cadáveres del campo de batalla 
o al de decidir qué guerreros han de perecer en él. Si bien en los documentos existentes no 
se menciona el origen de las Valkirias, éstas son consideradas muchas veces como hijas de 
Odín, sin embargo, parece ser que muchas de las Valkirias originales eran de padres mortales. 
De hecho, hoy en día, se cree que las Valkirias originales eran las sacerdotisas de Odín, las 
cuales se dedicaban a oficiar los sacrificios rituales en los que se ejecutaba a los prisioneros, para 
“llevarlos junto a Odín”. 

El culto por las Valkyrias es bastante popular entre los odinistas modernos, son diosas de mucha 
inspiración en nuestro camino, que representan tanto virtudes generales, como cualidades para 
la guerra. Las Valkyrias tenían un papel muy concreto, el de escoger а los mejores y más valientes 
guerreros que habían caído en la batalla, de hecho, se dice que cuando un guerrero veía a las 
Valkirias, éste sabía que iba a morir. Una vez que las Valkirias escogían, tomaban las almas de los 
guerreros y los llevaban al Valhalla, dónde se convertían en Einherjar (espíritus guerreros), y se 
preparaban para luchar junto a Odín cuando llegara la batalla final, el Ragnarók. Las Valkirias, 
residían normalmente en el llamado Vingólf, una de las moradas de los dioses. Dicho edificio 
se encontraba situado al lado del Valhalla, y contaba con quinientas cuarenta puertas. Por estas 
puertas ега por dónde entraban los guerreros caídos. Allí las Valkirias curaban las heridas de los 
guerreros, o les servían hidromiel y cerveza, aparte de deleitarlos con su belleza. La distinción 
entre las Valkirias y las Nornas (las tejedoras del destino de los hombres y mujeres, además de 
las encargadas de regar y cuidar a Yggdrasil), a veces es confusa, puesto que se considera que las 
Valkirias, eran las tejedoras de las redes de la guerra, y que ellas decidían (bajo el beneplácito de 
Odín) el resultado de las batallas, y, por ende, quién debía morir y quién debía vivir. Además, la 
Norna más joven de todas, Skuld, era también una Valkiria. De hecho, se dice que normalmente 
eran Freyja y Skuld, quienes encabezaban a las Valkirias, mientras se dirigían a los campos de 
batalla, 

Las Valkirias son representadas comúnmente como bravas y bellas guerreras, siempre vírgenes, 
(si bien anteriormente habían sido representadas como cuervos que devoraban la carne de 
los muertos) armadas con yelmos y lanzas y cuya armadura desprendería una extraña luz 
que crearía lo que los hombres llaman Aurora Boreal o Luces del Norte. A menudo, también 
vemos que estas deidades son representadas cabalgando grandes caballos alados, sin embargo, 
el término “caballo de Valkyria” podría ser lo que se llama un kenningar, es decir, un tipo de 
perífrasis escandinava. Así, en realidad las Valkirias no cabalgarían sobre grandes y majestuosos 
caballos alados, sino grandes y temibles lobos que en medio de la batalla buscaban los cuerpos 
de los guerreros muertos. 

El número de Valkyrias, ha ido variando, y, si bien, en algunos mitos encontramos el nombre de 
algunas de las principales Valkyrias, las diferentes fuentes literarias han ido añadiendo nombres 
y aumentando el número total de estas divinidades femeninas menores, así el número ha ido 
fluctuando de tres hasta dieciséis. 


Las Valkyrias 


Comunidad Odinista de España-Ásatrú 


La Era Revolucionaria Avanza 


Cuando nos encontramos en el umbral de una nueva década 
(1971), se vistumbran enormes posibilidades en el horizonte. Si 
queremos desempeñar un papel decisivo en la conformación de 
los eventos contemporáneos en una sociedad más saludable, los 
odinistas deben estar preparados para participar activamente 
en los cambios al sistema actual. El desorden social, político y 
económico crónico ha surgido de un sistema que se encuentra 
cada vez más incapaz de hacer frente a los problemas que ha 
creado. Estas condiciones han evolucionado después de años 
de liderazgo político y espiritual débil e irresponsable, y no se 
pueden corregir sin un trabajo duro y cambios radicales. 

Los odinistas no deberían preocuparse por preservar 

el statu quo o por reformar el sistema actual; parchear solo 
retrasará lo inevitable, no lo impedirá. Los valores permisivos y 
materialistas del viejo orden son totalmente incompatibles con 
los valores de un nuevo mundo resurgido, que se construirá sobre 
la base del odinismo. La tarea de los odinistas, рог lo tanto, no es 
conservar el viejo orden, sino asegurarse diligentemente de que 
los próximos años no serán una repetición de la última década 
de decadencia; sino más bien años, donde la podredumbre y la 
descomposición han sido eliminadas para dejar espacio para un 
nuevo propósito en la vida para el hombre occidental. 
Dichos cambios drásticos no se producen como “mayorías 
silenciosas” o “minorías violentas”; son hechos por activistas 
determinados. Solo un movimiento basado en los principios 
odinistas será relativo a las necesidades emocionales de nuestra 
gente y formará el núcleo de la revolución espiritual que se 
aproxima. 


Tu Gard Divino 


Cada niño nace en un conjunto de circunstancias de las que no 
es responsable: el vecindario, la situación social, el tamaño de la 
familia, etc. También hay otro conjunto de circunstancias por las 
cuales no se puede responsabilizar al bebé recién nacido como 
son ciertas características intelectuales, heredadas de una larga 
fila de antepasados. Más tarde, cuando el niño crece se vuelve 
independiente, es posible para él cambiar el primer conjunto 
de circunstancias. Por supuesto, en demasiados casos es difícil 
romper con los lazos familiares o con el entorno económico, 
pero se puede hacer. 

Asimismo, puedes cambiar tu nacionalidad, o tu 
religión; Con la ayuda de la tecnología, puedes cambiar el color 
de tu cabello o la forma de tu nariz. Lo que no puedes cambiar, 
sin embargo, son tus facultades psicológicas, no puedes alterar 
tu composición mental. Cada persona nace en circunstancias 
únicas y, por lo tanto, ocupa un espacio pequeño y único en la 
parte principal del conjunto. Cada uno de nosotros no es más 
que un pequeño engranaje en la gran rueda de todo el universo. 
Por lo tanto, se convierte en el deber del hombre ser responsable 
de este pequeño espacio particular, que es suyo; Es su obligación 
asegurarse de que este pequeño engranaje en particular esté 
trabajando para el bien común. Cada persona es responsable 
por su parte del todo. 

Nuestros antepasados llamaron a esto su Gard en Odín, su 
espacio en la vida, y estaban felices de cumplir sus responsabilidades 
para con la familia, los parientes, la sociedad y para las generaciones 
venideras. Eran completamente conscientes de que el hombre podía 
descuidar a su Gard solo por su propio riesgo, pero también sabían 
que, si el hombre era fiel a su Gard, entraría en una comunión con 
Odín y el Universo y viviría una vida completa y sagrada. 


Oraciones en Godo 


“He aquí que veo a mi padre, 

he aquí que veo a mi madre, 

a mis hermanas y mis hermanos. 

He aquí que veo el linaje de mi pueblo hasta sus principios. 
Y he aquí que me llaman, 

me piden que ocupe mi lugar entre ellos, 

en los atrios de Valhalla, e 

l lugar donde viven los valientes para siempre” 


Gothic, bida daupaus: 

Sai, ik saihwa attan meinana 

Sai, ik saihwa арет тета 

Jah bropruns meinans jah swistruns meinos 

Sai, ik saihwa fadreins piudos meinaizos ibuka du anastodeinai 
Sai, haitand mik 

Bidjand ei nimau sitl пир im 

In hallom Walahallos 

Parei Бара! libaina in aiwein 


Oración para una situación estresante o peligrosa: 


Odín, vagabundo, dame sabiduría. 
Coraje, y victoria. 

Amigo Thor, dame tu fuerza. 

Y que ambos estén conmigo. 


Wodan, fairrawandjan, gif mis handugein, 
Balpein, jah sigis. 

Frijond Punr, gif mis swinpein. 

Jah bajops sijaina пир mis. 


Oración de la sabiduría: 


Dios te bendiga, Dios de la sabiduría y la guerra, puedes darme 
un indicio de tu conocimiento para poder usarlo en beneficio 
de mí y de mi comunidad. ¡Salve Odin! 


Hails Wodan, рар Handugeins jah badaus, ei gibais mis hwa 
beinis kunpjis ei brukjau pis botai mis silbin/silbon jah тета! 
gamaindupai. Hails Wodan! 


Oración para Gaut 


О Gaut, primer Gódo ! 

Héroe de batallas, Æs, 

Padre de Humul, el rey de los daneses. 
Tú eres el principio, primero en el linaje. 
Origen de nuestro / el pueblo gótico. 
Hazme / a nosotros fuerte 


Maurgus Bida Gauta 

O Gaut, frumista Guta! 

на! waihjono, halbansau, 

Atta Humulis, pis piudanis Dane 

Ри 15 anastodeins, sa frumista in fadreinai 
Ussatein piudos unsaraizos/Gutiskaizos 
Swinpbei mik/uns 


LAS RUNAS DEL FUTHARK ANGLOSAJÓN 


La mayoría de las personas que trabajan 
con runas, prefieren quedarse con el 
set básico de 24 runas del Futhark 
Escandinavo. En gran parte, porque es alo 
que están acostumbradas. Sin embargo, 
a medida que las he ido estudiando, 
me he conmovido y emocionado por el 
profundo significado de las runas Futhark 
adicionales. Son oscuras, complejas y 
difíciles, sus conceptos son ambiguos 
y “vislumbran” conceptualmente a los 
Rokkr o Jótnar, las “Oscuras Potencias” 
de la Mitología Nórdica. Ahora, después 
de usarlas durante varios años, ya no se 
puede imaginar volver a usar sólo 24 
runas. 

Como ya sabemos, las runas se 
dividen en grupos, de 8 runas cada uno, 
llamados “Aettir” (un grupo, un Aett. 
Dos o más, Aettir). Considerando que los 
otros Aettir son dedicados a los Aesir o 
los Vanir, a mí siempre me ha quedado 
claro que estas últimas runas son el Aett 
dedicado a Hel. La excepción sería Gar, 
La Novena Runa, que es la llamada "Runa 
de Odín". 

En el plano lingüístico, las 
Runas Nórdicas se crearon para escribir 
Norreno Antiguo, por lo que, para el 
inglés, no funcionan tan bien, ya sea este 
Inglés Antiguo o Moderno. El Futhark 
Anglosajón es mucho más adaptable para 
escribir mensajes en inglés ordinario, ya 
que contienen ciertas letras y sonidos que 
el Norreno Antiguo no utilizaba. 

Ear 
Ear, la Runa de La Tumba 
Ear, es La Runa Sagrada 
de Hela, la Dama de La 
Muerte, mitad mujer 
hermosa, mitad cuerpo 
podrido y cuya casa está 
abierta a todos. Esta runa 
tiene forma de balancín, 
el yugo colgante en el que 
un animal recién sacrificado es colgado 
del revés para la facilitar su despiece. 
Como yo vivo en una granja y tengo 
que sacrificar mi propio ganado, esta 
representación del balancín me toca la 
fibra sensible. Me recuerda a todo aquello 
que debe morir para que yo y mi familia o 
tribu y el resto de la comunidad podamos 
vivir. 
Tal es el mensaje de Ear. Al igual que 
la Carta de La Muerte en el Tarot, Ear 
habla de cómo La Muerte y la pérdida 


son parte del ciclo de la vida. Para que 
algo pueda vivir, algo debe morir. No 
podemos alimentarnos de nada que no 
haya tenido alguna vez vida. Incluso las 
verduras que comemos se alimentan de 
otro tipo de vegetación muerta. La Vida 
da paso a La Muerte que da paso, de 
nuevo, a La Vida. La Runa de La Tumba 
nos recuerda, no solo que todo pasa y que 
todo es efímero, sino que cada pérdida 
marcará el comienzo de una nueva parte 
de la historia... y que este ciclo es lo único 
que es permanente, lo único con lo que 
absolutamente se puede contar. El poder 
de Hela es absoluto y permanecerá sin 
cambio eternamente, paradójicamente, 
a la par que eternamente introducirá el 
cambio en nuestras vidas. 

Si nos sale la Runa Ear, significa 
que La Vida, o alguna parte de La Vida, 
necesita un reinicio total. No se trata 
de si se debería o no se debería hacer 
(definitivamente, hay un elemento de 
discrepancia en La Runa de Hela). La 
Runa Ear nos dice que “algo sucederá”, 
porque es el momento y porque tiene que 
suceder. Cuan doloroso sea el cambio, 
dependerá de nuestra actitud. La única 
cosa que podremos controlar será el 
cómo hacer frente a la avalancha que se 
aproxima. 

La Muerte interna de la que 
habla Ear, no es, sin embargo, una 
muerte rápida y furiosa. Se trata de 
una larga y lenta descomposición de 
cambio gradual pero inevitable. Esto 
significa que esta runa puede ser usada 
en un “Galdr” o hechizo, para provocar 
esos cambios y es especialmente buena 
para encantamientos que impliquen 
el tener que abandonar o separarse de 
algo o alguien. Yo, la he entregado como 
talismán a personas que estaban pasando 
por un divorcio y tenían que aprender a 
vivir la vida de forma diferente a lo largo 
de los próximos años. 


Ac, 
La runa del Roble y del 
bastón de roble. El glifo 
de esta runa es la de 
una persona que tiene 
un palo en la mano. 
Aunque la sabiduría 
popular no dice nada de 
ello, la entidad que parece hablar a través 
de esta runa, cada vez que yo la uso, es 


Angrboda, la Bruja del Bosque de Hierro, 
la primera esposa de Loki. El Roble es 
uno de los árboles que fue referido como 
“madera de hierro o palo de hierro” por 
su fuerza y resistencia y eso se debe a que, 
con frecuencia, era alcanzado por un 
rayo у estallaba en llamas. Thor (y otras 
deidades de La Lluvia y La Tormenta) 
también tiene una estrecha relación con 
el roble. Esto, En gran parte, se debe a una 
coincidencia natural: gracias a su corteza 
áspera y estructura celular específica, 
los robles son malos conductores de la 
electricidad y el rayo tiende a hacerlos 
explotar en lugar de pasar suavemente 
a través de ellos. Debido a esto, estos 
árboles fueron venerados por traer bajo 
control el fuego a la humanidad. 

El que salga la Runa Ac, hará que 
nos convirtamos en el pararrayos de los 
temores y la ira de otros, lo merezcamos 
o no. Tendremos que ser tan fuertes 
como el roble para soportar golpes y 
llamas. Lo que no nos mata, nos hará más 
fuertes. La palabra clave de la Runa Ac 
es “resistencia”, en contraposición con la 
otra “Runa de La Fuerza”, Uruz / Ur. La 
Runa Ac es el árbol enraizado y la gran 
montaña imperturbable. Ciertamente, 
hay algo muy “masculino” sobre la 
fortaleza de la Runa Ur, como la de la 
carga del búfalo salvaje, mientras que hay 
algo más femenino (que no pasivo) sobre 
la fortaleza de la Runa Ac. Considérese lo 
uno como una fuerza irresistible y lo otro 
como un objeto inamovible. 

Se suele usar la Runa Ac para 
hechizos (“galdr”) de curación, como 
también uso la Runa Ur. Una unión 
rúnica de las dos es especialmente buena 
para imponer en el cuerpo de alguien 
(usando fluidos corporales, о un 
rotulador grueso (si no se tiene suficiente 
confianza con el sujeto a tratar)). Se 
impone en lugares que necesitan fuerza y 
resistencia, Se suele imponer 
habitualmente esa unión rúnica las 
rodillas las tenemos en mal estado debido 
a sobreesfuerzos, por ejemplo, subir o 
bajar escaleras, hacer senderismo, etc 


lor 
La Runa de La Serpiente, 
está claramente dedicada 
a otro de los hijos de 


Angrboda. Jormungandr, La Serpiente 
de Midgard. La serpiente más grande del 
mundo cuyos anillos rodean la totalidad 
de Midgard. Jormungandr es el límite 
entre Midgard y cualquier otro sitio, 
siendo este es el secreto de esta runa. 
Su significado más, digamos, “pesado” 
sería el de “límites” y si apareciera en 
una lectura podría significar que es 
necesario establecer límites para uno 
mismo. Yo la uso en ciertos hechizos 
para establecer un buen asentamiento 
de los límites del asunto que me ocupe 
y a menudo, en una unión rúnica 
con la Runa Eihwaz como defensa o 
con la Runa Algiz como protección. 
También la he entregado como talismán 
para personas interdependientes que 
necesitan establecer mejor sus límites. 
Su significado más “ligero” sería el de 
“recordatorio”. 

Un recordatorio que nos sirve para 
entender que todo límite es, en realidad, 
una puerta de paso activa y pasiva, entre 
dos diferentes espacios y que permanecer 
en ese umbral es como ser parte de 
ambos. 

A diferencia de Fenris que es 
claramente masculino y Hela que es 
claramente femenina, queda claro, a 
su vez, que hay cierta confusión sobre 
el género de Jormungandr. Algunos lo 
ven como masculino, otros la ven como 
femenina. Es muy difícil establecer el 
sexo de una serpiente y a lo largo de 
la historia, se las han asociado (a las 
serpientes) con deidades de género 
ambiguo como Shiva, Dionisos, Ariadna, 
Atenea, Lilith, etc y con la regeneración 
y la sabiduría. El género de Jormungandr 
es tan resbaladizo como sus escamas, 
aunque a veces, creo darme cuenta de 
que los hombres parecen sentirla como 
macho y las mujeres como hembra, por 
lo que, personalmente, creo que ella / él 
caería en esa tercera categoría de “ambos 
y ninguno” en lo que a géneros se refiere. 

Sin embargo, como 
Hermafrodita Cósmico, ella / él lo 
envuelve todo, lo que crea un límite 
alrededor de todo el mundo. Ser a la 
vez macho y hembra, es una potente 
mezcla, ya que se toma todo de ambos 
géneros. Como un individuo transexual 
declaró una vez: - “Yo soy como todos 
los demás... pero más todavía”-. Para 
envolverlo todo, se deben juntar ambos 
extremos, porque los opuestos dividen y, 
por lo tanto, son la antítesis de la labor 


de Jormungandr. Tesis-antítesis, Negro- 
Blanco,  Masculino-Femenino. Рага 
salir de esta guerra constante de fuerzas 
opuestas, uno debe abandonar la guerra 
por completo y llegar a un nuevo lugar, 
un punto llamado “Síntesis” En este 
punto, te das cuenta de que, en realidad, 
se tienen dos polos dentro de uno mismo, 
y hay que dejar de abrazar el uno y dejar 
de demonizar (y proyectar sobre otros) el 
otro. El que salga la Runa lor, nos dice que 
no hay que ponerse del lado de ninguno 
de los bandos del campo ideológico, 
sino tratar de encontrarse a uno mismo 
en todas las facciones y, por lo tanto, ver 
todos los ángulos de la cuestión. Sólo 
cuando se puede ver desde todos los 
puntos de vista se puede averiguar con 
exactitud qué hacer. 


Yr 

Es la Runa del 
Arquero, asociada 
con  Aurvandil, el 
legendario arquero 
Nórdico. También 


he visto referirse a 
ella como la Runa 
de La Mano, Е 
Talismán de Los Artesanos, lo que la 
colocaría en el campo de Wayland, el 
trágico herrero hermano de Aurvandil. 
Independientemente de que hermano 
la reclame para sí, esta es la Runa de La 
Concentración. La total concentración 
del cazador en su presa, tensando el 
arco y cerrando un ojo hasta que todo 
su ser se centra en la tarea... esto no es 
tan diferente del enfoque del artista o 
del artesano cuya musa los lleva a crear, 
hora tras hora, día tras día con obsesiva 
tenacidad. Cada uno tratando de 
capturar un algo escurridizo que sólo se 
puede conseguir con el máximo cuidado 
y paciencia. 
El objetivo perfecto. La Runa 
Yr se utiliza para atraer determinación a 
tu vida, ya sea para crear o para destruir. 
El Universo te dice que tu voluntad ha 
estado suficiente tiempo diluida, es hora 
de disciplinar tu conciencia. 


Os, 

la Runa de La Divina 
Voz, es disputada por 
varias deidades. La Runa 
Os se asocia, en unas 
ocasiones con Bragi, El 
Escaldo de Los Dioses 


Nórdicos y en otras ocasiones con el 
mismo Odín cuando habla a través 
de un cuerpo humano. Por lo tanto, 
tiene una afinidad con Loki, El Dios 
Embaucador, archienemigo y hermano 
de sangre de Odín. Lo que cada una 
de estas deidades tienen en común es 
que representan diferentes maneras de 
mostrar verdades divinas a través de una 
persona. El escaldo o bardo habla o canta 
dramática y espectacularmente, llevando 
la multitud a nuevos niveles emocionales. 
Las palabras del profeta son, a menudo, 
confusas, contando historias sobre el 
futuro a la expectante multitud, aunque 
también es importante hacerles llegar la 
Palabra Divina. Sin embargo, las ansias 
del Embaucador son otra forma en la 
que la Divina Voz nos puede afectar. 
Puede ser una voz tan suave y seductora 
que puede persuadir a los esquimales de 
que comprar un congelador sería una 
buena idea, o puede ser la incontrolada 
voz del necio que se pregunta - “¿Por 
qué?”- aun cuando se puede ver que 
nada va mal. Loki engaña a Los Dioses 
con sus maliciosos trucos, pero también 
es el único en señalar honestamente los 
defectos de estos. 

El que salga la Runa Os, es 
aceptar que debemos hablar, usar las 
palabras... y estas deben venir de lo más 
profundo de nuestro interior. Nos dice 
que debemos decir la verdad en voz alta, 
incluso si ello nos condena al ostracismo. 
Por supuesto, se permite adaptar la verdad 
con cuidado para que sea escuchada 
con más aceptación, pero no se debe 
comprometer el mensaje en el proceso. 
Los Poderes Divinos nos dan a entender 
que hay algo que tiene que ser dicho y 
uno se convierte en el “altavoz” por el que 
Los Dioses expresan su mensaje. 

El glifo de la Runa Os es el de 
una persona que gesticula, dirigiéndose 
a la audiencia. La Runa Os se usa en 
encantamientos como un talismán de la 
buena comunicación y del buen discurso. 
Se utiliza para entrevistas de trabajo, la 
enseñanza, la oración, o en cualquier 
otro momento en el que se necesite el 
Don de La Palabra. A diferencia de otras 
runas, a la Runa Os, parece que le gusta 
mucho que se la coman, recordemos 
cómo Idunn grabó las runas en la lengua 
de Bragi con el fin de darle elocuencia. 
La Runa Os gusta de sentir la lengua. Yo, 
la he dibujado en mi propia lengua con 
salsa de tomate y mostaza, la he dibujado 


еп pan de la misma manera у me la һе 
comido en un bocadillo y la he grabado 
en galletas que estaba haciendo. 


Cweorth 
es la Runa de La Pira 
Funeraria. Su glifo 
representa una Lengua 
de Fuego. Al igual que 
la Runa Ken / Kaunaz, 
la Runa Cweorth es 
una Runa del Fuego, 
pero, donde la Runa Ken es el Fuego del 
Herrero que Forja ó la Antorcha de La 
Verdad que Ilumina el Camino, la Runa 
Cweorth es el Fuego de La Destrucción 
y La Purificación. La Pira Funeraria 
que quema la carne muerta. La Casa 
del Fuego, en El Cosmos Nórdico, es 
Muspellheim, El Mundo del Fuego. Su 
guardián es Surtr, el Gigante del Gran 
Fuego Sombrío que propició el comienzo 
de Midgard al conducir deliberadamente 
El Reino del Fuego hacia el Mundo de 
Hielo de Niflheim. Surtr es el Guardián 
de La Pira Funeraria y es una deidad 
intolerante que exige la perfección. El 
que salga la Runa Cweorth nos dice que 
tenemos que hacer frente a la necesidad 
de purificar nuestra vida de excesos. 
Despojar, quemar y mantener sólo 
aquello que sea absolutamente necesario 
para seguir adelante. 

A diferencia de la Runa Ear, 
que es la Entropía lenta e inevitable, la 
Runa Cweorth es la Muerte Ardiente 
que exige nuestra cooperación mientras 
la purificación se lleva acabo ó nos 
abrasaremos en el proceso. Es interesante 
hacer notar que las dos Runas de La 
Muerte, se corresponden con las dos 
maneras de disponer de un cuerpo en 
tiempos de los antiguos Nórdicos. Los 
guerreros de clases altas, asociados 
a los Aesir, quemaban a sus muertos 
(que morian en combate), mientras 
que aquellos que tuvieron una “muerte 
de paja” (de viejos ó de enfermedad) 
serían enterrados y enviados a Helheim. 
Normalmente, se usa la Runa Cweorth 
en encantamientos para ayudar a alguien 
que está pasando a través de “tiempo 
ardientes” (malos tiempos) a encontrar la 
fuerza necesaria para seguir adelante. 

Las tres siguientes, son las Runas 
de Northumbria:- Stan, Chalc y Gar: 
Stan (significa “piedra” y es, por lo tanto, 


Ја Runa de la Piedra 
(piedra” en inglés, “stone”). En este 
sentido, se referiría a la piedra clave de 
una construcción en forma de arco como 
la de una puerta, puente o ventana, о 
incluso una piedra puesta en pie, 
vertical, como aquella que está en el 
centro del Universo ¿Cuál es la piedra 
angular de nuestras creencias? La Runa 
Stan nos pide que nos lo preguntemos, 
ya sea para reafirmarlo o para 
derrumbarlo. En el momento en el que 
salga en una lectura, indicará un punto 
clave. La central “piedra de toque” de la 
cuestión. Pudiendo ser que el origen real 
del conflicto sea algo completamente 
diferente a lo que las partes involucradas 
creen que es... o están dispuestas a 
admitir. 

Stan es una Runa Indicadora, 
algo así como la Runa Ansuz, que señala 
un Mensaje Divino. Cuando sale la 
Runa Stan en una lectura, hay que tener 
en cuenta las runas que van justo antes 
y después de esta. Esas runas serán la 
clave de la cuestión. Su uso en hechizos 
es como parte de una unión rúnica para 
proteger algo crucial. 


Chalc (ó Calc)' 
Chalc o Calc, es la 
Runa del Cáliz. Es la 
misión cumplida. Esta 
runa representa aquel 
ideal por el que todos 
nos esforzamos. Un 
ideal que será diferente 
para cada uno de nosotros, pero que 
todos tenemos... o lo deberíamos 
tener. Aquellos que no lo tengan, muy 
probablemente padecerán de una grave 
falta de motivación, al carecer del 
incentivo que la búsqueda de un objetivo 
así proporciona. El que salga la Runa 
Chalc será encontrar que, una vez más, 
deberemos intentar obtener aquello que 
parece estar más allá de nuestro alcance, 
y recordar que, aunque parezca que no se 
pueda llegar a esa meta en el horizonte, la vida 


1 Desde un punto de vista angloparlante 
debería pronunciarse “Khalq”, con una “Н” gutural, 
a pesar de hoy el sonido ha caido en desuso y por 
lo general, sólo se utiliza el sonido “ch”. Para un 
hispano-hablante, el sonido descrito como “H” 
gutural y representado con las letras “КН” se 
corresponde con el sonido <” Español. Así pues, 
desde nuestro punto de vista, el nombre de esta 
runa зе ponuncia, en Español, Talk”). 


no valdrá gran cosa si no se intenta. 


La Runa Chalc tiene dos usos en los 
encantamientos, uno noble y otro más bien 
sórdido. Por un lado, puede ser utilizada como 
un talismán que nos ayudará a encontrar 
aquello que sea lo que buscamos. У, por otro 
lado, puede ser aplicada a un objeto para 
hacer que, temporalmente, otros deseen ese 
objeto más allá de su auténtico valor, por lo 
que podría ser utilizada por comerciantes sin 
escrúpulos de una forma nada recomendable, 
es decir su uso materialista para obtener 
riqueza y posesiones, 


La Runa Gar. 
La Runa Gar no es parte de 
ningún Aett. No tiene ni 
colores ni piedras asociados. 
Ni siquiera tiene un sonido 
asociado. (Algunos dirían 
que el sonido de la letra 
“С”, pero ese sonido está 
bien cubierto por la Runa 
Gebo / Gyfu). Hace algunas 
décadas, cuando recabó la información para 
su, ahora infame, libro de Runas del Futhark, 
Ralph Blum decidió, por la razón que fuera, 
poner una “runa en blanco” al final de todas 
las demás. A esta runa, que además se 
encontraba fuera de todos los Aettir, la llamó 
“Odín”. Su significado sería, básicamente, la de 
“Runa del Misterio”, 

Si hubiera buscado un poco más 
allá, en el Futhark, habría encontrado la 
Runa Gar, que es una verdadera runa y que 
tiene, exactamente, el mismo significado que 
le dio a aquella “runa ficticia” a la que llamo 
“Odín”. Cada vez que sale la Runa Gar, es una 
señal para dejar de preguntar. No es que el 
universo no esté asentado aún, dejando que 
los acontecimientos puedan tomar diferentes 
direcciones, es que, por alguna razón, no debes 
saber. А veces, conseguir cierta información 
de antemano no tiene el mismo impacto que 
el llegar a esa misma sabiduría a través de la 
experiencia, que sería el cauce más apropiado. 
Ese suele ser el empuje de la Runa Gar. La 
Lanza de Odín. 

Gar significa “lanza”, en referencia 
a la Lanza de Odín, pero esto es en realidad 
un “kenning” o juego de palabras sobre el 
Árbol del Mundo, Yggdrasil, el árbol del que 
Odín colgó durante 9 días y 9 noches, herido 
de lanza y sangrando, hasta que descubrió las 
Runas. No se sabe realmente lo que representa 
su glifo, pero muchos de aquellos que la usan, 
están convencidos de que es una imagen de 
Y ggdrasil, el Árbol del Mundo. El que salga la 
Runa Gar es lo mismo que ser informado por 
el propio Universo de que este no es momento 
para estar dudando de su plan. En su lugar, 
hay que esperar, ver y aprender. Y dejar que 
las cosas se asienten. Las ramas del Árbol del 
Mundo, se extienden en todas direcciones, 
por lo que no siempre podremos ver lo que 
se avecina. En cambio, deberemos esperar, 
colgando de una rama como Odín, hasta que 
la propia sabiduría elija cuando revelarse a 
nosotros. 


Е 3 de noviembre de 2018 celebramos la delegación 
de COE Madrid la festividad de Alfablot. Amaneció el día frío 
en El Espinar (Segovia) en un antiguo asentamiento Vetón 
donde ya nuestros ancestros hacían sus propios ritos, el clima 
no nos amedrentó a ninguno de los participantes en el ritual 
de Noches de Invierno (Winternights), llevábamos la llama 
dentro del alma, deseábamos compartir juntos el final de la 
cosecha, honrando a Frey y a Freyja y, pidiendo a Thor fuerza 
para los días venideros hasta que la rueda de la vida retorne a 
su comienzo. 

El sonido de los tambores nos hizo adentrarnos aún 
más con el entorno natural en el cual nos encontrábamos e 
invadía todos nuestros sentidos. Sentimos que nuestros pies 
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y manos echaban raíces y se fusionaban con la tierra hasta lograr una paz inusual, más la paz duraría poco al ver al portador de la 

mascarada, símbolo de espíritu de naturaleza hostil simbolizando el crudo inverno, el cual danzó y gruñó como poseído por ésta. 
Llegó el momento de recordar a nuestros ancestros, en esa noche en la cual los dos mundos se pueden llegar a confundir 

у, donde más de uno sentimos la presencia simbólica de sus huesos, de sus presencias pasadas pero muy presentes, nuestro corazón 


Un momento de la celebración en el Espinar 


latía con fuerza y a más de uno se nos puso un nudo en la garganta 
al recordarlos... como tenía que ser. El ritual finalizó solicitando 
la protección de Freyja, la cual, estoy segura de que nos atendió, ya 
que permitió que volviéramos tranquilamente a casa. 


ALFABLOT — WINTERNIGHTS 


Es una importante ceremonia sacrifical que se llevaba a cabo a 
finales de otoño, entre el 1 y el 11 de noviembre. La palabra elfo 
proviene del proto-germánico *albo-z, *albi-z, y del nórdico 
antiguo álfr, el alto alemán medio elbe. El femenino en español es 
“elfina/elfa”, “elfinas/elfas” (en plural). 

La etimología primordial puede ser la raíz proto-indoeuropea 
*albh- que significa “blanco”, del cual también proviene el latín 
albus “blanco”. La celebración del Alfablot, contrariamente al 
Samhain celta es privada, antiguamente se hacía en las granjas y 
dentro de las viviendas, conducida por la señora de la casa. Por eso 
en la Comunidad Odinista-Asatru nuestra celebración se realiza 
en la intimidad familiar, donde cada uno de nosotros les pedimos 
a estos espíritus y antepasados que nos concedan protección, a la 
salud, al trabajo...etc. 

La asociación de Freyr con la adoración en los túmulos 
funerarios puede ser una de las razones por las que también está 
asociado conlos elfos. En el Grímnismál 5, aprendemos que Freyr es 
el señor de Álfheimr - el mundo 4е 10$ elfos, la segunda dimensión 
celeste después del reino de Thor llamado Prúdheimr. También 
sabemos que Freyr está asociado con un dios escandinavo muy 
antiguo, Ullr, cuya mitología es casi desconocida para nosotros, 
excepto que está asociado con la caza, especialmente la caza con 
arco y flecha, como también lo fue Skaði. Solo sabemos que Ullr 
fue ampliamente adorado e innumerables santuarios y campos 
fueron dedicados dedicados a él. 

Los sacrificios, a grandes rasgos, consistían en una fiesta 
con banquete que incluía la muerte generalmente de animales 
típicos de la zona que posteriormente se consumían en el convite 
—sobre todo cerdos y caballos— en honor a los dioses (Æsir у 
Vanir), las deidades menores (Dísir) y los espíritus de la tierra 
(Landvettir). 


Nuestra delegación de СОЕ Valencia ha celebrado la festividad 
de Disablót, nuestros hermanos se han reunido en un lugar 
espectacular, donde la naturaleza aún está fuerte y pura. La 
celebración de Disablót en una playa otorga otra perspectiva 
que la tradicional, estamos acostumbrados que nuestros 
antepasados lo hicieran en los helados y brumosos paisajes del 
norte de Europa, pero la expansión del Odinismo hace que se 
rompan los clichés tradicionales y así podemos comprobar que 
nuevas e inusitadas ceremonias alegran a las Disir de nuestro 
pueblo. 

Por lo general, las Dísir serían los ancestros femeninos de 
nuestra familia que velarían por nosotros en la vida y después 
de la muerte y por todas y cada una de las generaciones 
venideras. Sin embargo, esto es solo una parte de lo que son 
las Dísir. La palabra nórdica antigua 
"зи" se traduce aproximadamente 
a "diosa divina" o incluso a "espíritus 
divinos de la dama". En algún momento 
del invierno, el momento exacto difería 
ampliamente en las tierras germánicas, 
se celebró un festival en honor de 
las Disir. En Noruega e Islandia, este 
festival fue conocido como el Disablót, 
"sacrificio a la Disir", y tuvo lugar desde 
principios del invierno hasta mediados 
de febrero. Podría llevarse a cabo en 
una casa privada o en un templo formal, 
dependiendo de la disponibilidad de 
este último. 
las Disir simbolizan la fertilidad, la 
tierra (entendida como territorio) y la 
maternidad; son tan antiguas como el 
tiempo, han sido consideradas tanto 
como protectoras del Pueblo, del Clan 
como de la línea de sangre de nuestros 
antepasados y por lo tanto también de 
nuestra Religión. No nos será difícil 
(ni mucho menos improbable) atraer 
la atención de estos espíritus cuando 
vean sincera, leal y honorable nuestra intención de volver 
a los “Antiguos Modos” de religión...que, aunque versados 
para nuestros tiempos (todo evoluciona) se sigue basando en 
los principios innatos que caracterizan nuestro origen como 
religión y caracterizaron al paganismo 
germano como cultura. 


Con la llegada de estas poderosas 
entidades espirituales cuya antigüedad 
y origen es improbable calcular 
con exactitud, podremos observar 
personalmente y de manera concreta el 
poder benéfico que pueden ofrecernos 
y comprenderemos de manera más 
profunda las razones que movieron a 
nuestros antepasados a tomarse en serio 
a las Matronas. 


COE VALENCIA 


Las Matronas enraízan dentro del concepto arquetípico de mujer 
y madre que es innato en todos los seres humanos, incluidos los 
varones, todos hemos sido gestados por una mujer y son esas 
mujeres las que nos cuidan, ya sea en modo “vivo-terrestre” o 
espiritual, cuando ellas han abandonado el mundo de la materia 
visible. 
Con el término Matronae nos referimos a tríadas de diosas 
asociadas con la fertilidad que fueron veneradas en zonas 
concretas de Europa entre los siglos Гу У d.C. Aunque el origen 
se les supone bastante más antiguo (se ha relacionado con la 
cultura de La Téne, II Edad del Hierro), las representaciones 
plásticas que conservamos de ellas proceden de esta época. 
Las zonas en las que podemos encontrar restos de este culto 
son Germania (especialmente la zona del bajo Rhin), la Galia 
oriental y el norte de Italia y de la 
Península Ibérica. Existen más de 
1100 placas, altares y estatuas inscritas 
que sobrevivieron, y varios sitios de 
templos diseminados por toda Europa. 
Estas diosas aparecen de tres en 
tres, rodeadas de frutas y animales, 
y normalmente con un pecho 
descubierto, aludiendo también de 
esa manera a la maternidad. Las 
inscripciones que se conservan 
están escritas en lenguajes celtas o 
germánicos y muchas veces dan gracias 
a estas divinidades por su protección, 
por lo que quizá se les podría aplicar 
también esta característica. Еп 
ocasiones, podrían ser asimiladas 
también a diosas de la tierra y adquirir 
nombres que aludían a los localismos 
de las zonas en las que se les rendía 
culto; es por esto por lo que muchas 
veces es complicado discernir en las 
inscripciones si se habla de ellas o 
de otras divinidades. Encontramos 
también nombres de estas diosas 
relacionados con etnias concretas, como por ejemplo las 
Hiannanefaticas, a las que los cananefates rindieron culto en la 
actual Holanda. La atención y en general el trabajo con las Disir 
no es en absoluto complicado, pero es importante en el resurgir 
del antiguo paganismo. Sin embargo, 
los ofrecimientos a las Disir pueden 
llevarse a cabo en cualquier época del 
año. Se reitera también en caso de en 
algún momento se pida favor alguno 
a las Disir, una vez cumplido debe ser 
inmediatamente retribuido. Un regalo, 
requiere un regalo...no llevar esta 
línea tradicional muy observada por 
nuestros antepasados, podría constituir 
una ofensa para las Disir. Algo no muy 
recomendable. 
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ELSE CHRISTENSEN 


Else Ochsner nació en 1913, hija de dos maestros 
de escuela, en Esbjerg, el único puerto en la costa oeste de 
Dinamarca. Su padre era un conservador y políticamente 
activo. Tenía el pelo rubio fino y rasgos hermosos. Conocida 
como The Folkmother o Madre Folk por los Odinistas de todo 
el mundo, Else Christensen, murió el cuatro de mayo del año 
2005. Pese a que nunca tuve la oportunidad de conocerla en 
persona, tuve el honor de intercambiar correspondencia con 
ella durante treinta años. Gracias a su talento para la escritura 
y su gentileza pude conocerla mejor que a muchos compañeros 
de trabajo, vecinos e incluso miembros de mi familia. Uno 
de los aspectos de la personalidad de Else que era realmente 
contagioso era su deleite profundo por lo simple de la vida. 
No importaban las circunstancias, Else era muy positiva y gran 
parte de esta cualidad hizo que su curiosidad no tenga límites. 
Pocos podríamos verle el lado positivo a ser condenados por 
error, pero ella escribió desde la cárcel con una sinceridad casi 
infantil que no podía ser otra que felicidad, dado que tenía la 
oportunidad de aprender de una clase de mujeres con las que 
nunca había tenido la oportunidad de mezclarse. 

Nació en Esbjerg, Dinamarca en el año 1913. De 
joven era luterana, sin embargo, según sus propias palabras: “a 
los quince años me retiré de la cristiandad”. Else y su marido 
(Capítulo cuarenta) emigraron a Toronto (Canadá) donde él se 
convirtió en director del departamento de rayos X en un hospital 
hasta su jubilación. Después de darle la espalda al cristianismo, 
se consideró agnóstica hasta la década de los años 1960, cuando 
descubrió los escritos de Rud Mills. Fue un encuentro de dos 
mentes alegres y desde ese momento el propósito del resto de su 
vida era evidente. En el año 1969 se fundó la primera asociación 
odinista en América del Norte. 

Esta organización estaba muy poco estructurada y 
pasó por varios cambios de nombre, incluyendo The Odinist 
Movement, The Odinist Fellowship y The Odinist Community. 
En lo que refiere a la secuencia histórica del despertar del 
odinismo hay que recordar que el descubrimiento de Else 
precedió al de varios conocidos en toda América, de Stubba 
en Inglaterra, de Sveinbjórn Beinteinsson en Islandia y del 
grupo de la Universidad de Melbourne, Australia quienes 
comenzaron a principios de los años 1970, en un extraño 
ejemplo de sincronicidad. También es vital recordar que Else 
siguió los pasos de Rud Mills, cuyos escritos se reimprimen 
con frecuencia hoy en día. En agosto de 1971, comenzaron a 
publicar The Odinist, que continuó sin interrupción hasta su 
procesamiento ilegal y malicioso a la edad de setenta y nueve 
años. 

A finales del año 1970, se mudó a Florida, donde 
vivió en un pequeño terreno con un arroyo. Recuerdo muchas 
cartas encantadoras de la época idílica de su vida, sobre todo 
cuando un cocodrilo que vivía en el arroyo la cogió por sorpresa 
y se quedó observándola, inmóvil. Este período llegó a su fin 
cuando recibió una sentencia de treinta meses de prisión por 
cargos inventados. Los antecedentes de esta acusación habían 
establecido la prisión para esta mujer que era, por supuesto, 
una amenaza para el sistema. Después de servir esta sentencia 
injusta en su espíritu alegre, como de costumbre, fue deportada 
a Canadá. Rescatada por la buena gente de Wodanesdag, 
vivió en una caravana, con un anexo completo de archivos en 


Columbia, en medio de un paisaje idílico. Sus cartas de aquella 
época eran alegres y serenas, su único lamento era que no podría 
vivir lo suficiente para catalogar todos sus libros, documentos, 
fotografías y otros archivos. 

En mi opinión merece el título de: Тһе Folkmother. 
Tenía la sabiduría para seguir el legado que Rud Mills trató 
de pasarnos en la década de los años 1930. Probablemente, la 
mayor parte de aquellos que han llegado al renacer de nuestra 
fe no lo habrían hecho de no haber sido por esta mujer. Nuestro 
camino espiritual no tiene un fundador. Ha estado con nosotros 
desde que existe nuestro pueblo y nunca se ha perdido, incluso 
durante el largo período de doble fe. 

En el siglo XIX hubo muchas personas que vislumbraron 
los aspectos de nuestro amanecer espiritual renovado a pesar 
de la oscuridad que nos rodea y estas personas son conocidas 
como proto odinistas. Sin embargo, un solo hombre, y uno 
solo, puede ser llamado el Padre del despertar:Alexander Rud 
Mills y su esposa, Evelyn quien sin duda es la Primera Dama 
del Odinismo. Del mismo modo, no puede haber ningún 
otro aspirante al título de Mother Folk que Else Christensen. 
Sus escritos influenciaron enormemente a muchos de sus 
contemporáneos, como los grupos Asatru Folk Assembly, Ásatrú 
Alliance, Odinic Rite y Comunidad Odinista de España-Ásatrú. 
Christensen es probablemente más conocida por conseguir 
que el Odinismo y Ásatrú fueran reconocidos por el sistema de 
prisiones de los Estados Unidos, así como su red epistolar a lo 
largo del mundo. Else se dedicó durante años a editar, imprimir 
y enviar ella misma su boletín informativo cuando era el único 
vínculo para la dispersa comunidad Odinista a lo largo y ancho 
de Norteamérica y del mundo entero. 

Else Christensen tuvo una gran importancia sobre la 
formación del neopaganismo en España, al reconocer dentro 
de la ortodoxia odinista al grupo Círculo Odinista español, que 
daría lugar a la Comunidad Odinista de España-Ásatrú, que 
fue inscrita en el registro general de confesiones religiosas del 
Ministerio de Justicia en 2010, es decir, el pleno reconocimiento 
e igualdad con el resto de las confesiones reconocidas por el 
Estado español. Else era reconocida por sus seguidores en 
España como «Madre Folk». El día de su muerte es día de culto 
oficial dentro de la religión Odinista en España. Su mensaje 
siempre fue claro y directo para preservar nuestra herencia 
germánica: 

El odinismo no promueve el odio racial o el 
"antisemitismo". El odinismo apoya la autodeterminación de 
todas las razas, pueblos y culturas, y se opone a la imposición 
de un monocultivo genocida de un solo mundo. Creemos que 
cada grupo y subgrupo racial, cada pueblo, es un fenómeno 
histórico-biológico único y no repetible que debe preservarse, 
tanto como cualquier especie animal en peligro de extinción. 

Sostenemos que los grupos étnicos, al igual que los 
individuos, merecen el derecho a la privacidad para llevar 
y desarrollar aún más su forma de vida como ellos mismos 
consideren oportunos, sin la interferencia no recibida de 
forasteros extranjeros. Al mismo tiempo, nos reservamos el 
derecho de exponer; criticamos y nos defendemos contra 
cualquier grupo de interés étnico que amenace o ataque a 
nuestra gente; Esta es la base, por ejemplo, para nuestra postura 
contra el sionismo. 


Hávamál de Bolsillo 


Gracias a Nahia, por la reseña en su blog 
"Lecturas con Café" de nuestro libro. 
Esta vez os traigo un libro un tanto 
diferente a lo que suelo traer: no se 
trata de una novela, si no un poemario, 
pero no es un poemario como los que 
podemos encontrar hoy en día, los cuales 
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básicamente escriben en verso uniendo 
cuatro palabras y cuatro frases super 
trilladas y ya tienen un éxito. 

Este es un poemario que es una 

filosofía de vida, una forma de vida. Cada 
poema trata alguna situación por las que 
todas las personas podemos pasar o ya 
hemos pasado, nos ayuda a saber cómo 
enfrentarnos a ello, cómo tomar las 
decisiones. 
Es un libro muy pequeñito y, aunque 
pudiese hablar largo y tendido sobre los 
temas que trata y el trasfondo de ellos, 
considero que es mejor que cada persona 
lo descubra por sí misma, aun así, os voy 
a resumir un poco los poemas y os diré el 
tema central (estará en color azul por si 
no os queréis hacer destripe). 

Os aviso de que no os toméis a la ligera 
la lectura de este ejemplar. Esto va más 
allá de "lo leo porque me gusta la serie de 
Vikingos”, debéis de entender que esto no 
es para pasar el rato, sino para tomárselo 
en serio. Se lo recomiendo a las personas 
que vayan a leerlo en serio: bien porque 
sientan curiosidad o bien porque quieran 
iniciarse en la mitología nórdica con algo 
que no sean los libros de Rick Reorden. 

Esta lectura me ha impresionado, y 
parece mentira que sea un texto del siglo 
XI y mas todavía que sean los vikingos 
sus autores, pues tenían fama de todo lo 
contrario: 

RECOMENDABLE 


Enlace: http://nahiadelecturasconcafe.blogspot.com/2018/06/ 
havamal-de-bolsillo.html 


NOTICIAS DE MIDGARD 


Templo de Thor en Islandia 


Reykjavik estará listo en la última 
parte del próximo año. Ha habido una 
interrupción en la construcción del 
templo, pero la construcción comenzará 
de nuevo en enero. 

Se suponía que el edificio estaría 
listo para el próximo verano, pero 
la construcción había resultado más 
complicada de lo que se pensaba. Esto 
fue confirmado por el jefe Hilmar Órn 
Himarsson de la sociedad Ásatrú de 
Islandia а Morgunblaðið. La sociedad 
Ásatrú solicitó recientemente al público 
sugerencias para un nombre para el 
edificio y el nombre se decidirá el 
próximo año. La construcción está 
totalmente pagada por la sociedad que ha 
estado recaudando fondos durante años. 

El edificio está ubicado en la colina 

Oskjuhlid en medio del bosque y cerca de 
The Pearl. Está diseñado por el arquitecto 
Magnús Jensson. 
Ásatrú, la fe Odínica que honra el 
panteón y la cosmovisión nórdica, está 
actualmente en aumento en Islandia. 
Tanto es así que los miembros de la 
Ásatrúarfélagið casi se han cuadruplicado 
en los últimos diez años. De acuerdo 
con los datos compilados del Registro 
Nacional y Estadísticas de Islandia, la 
membresía еп la Ásatrúarfélagið ahora es 
de 4,487 personas. 

Esto lo convierte en la quinta 
organización religiosa más grande del 
país y la más grande no basada en el 
cristianismo. 


Además, la membresía ha aumentado 
de 1.154 miembros a principios de 
2008, lo que significa que casi se han 
cuadruplicado en solo diez años. Todo 
un logro para un grupo religioso que 
deliberadamente no hace proselitismo. 
Establecida en el año 1972, la 
Ásatrúarfélagið recibió el reconocimiento 
legal al año siguiente, y durante décadas 
su número fue de cientos. Eso cambió en 
1993, cuando sus números empezaron 
a aumentar de manera constante, con 


2017 como un año excepcional para 
ellos, que 543 personas se registraron 
con ellos solo en ese año. En enero 
del 2019 supuestamente han superado 
el presupuesto del templo que la 
Ásatrúarfélagið está construyendo para 
Oskuhlid, el área boscosa alrededor de 
Perlan. 

El presupuesto original para el templo 
fue de 127 millones de ISK, un número 
que ya han superado con el templo a 
medio construir. Ahora estiman que el 
templo costará 270 millones de ISK para 
completar “Nos hemos visto obligados a 
pedir un préstamo bancario y queremos 
ver qué es lo podemos pagar por 
nosotros mismos, con esta iniciativa de 
financiación colectiva. 

La idea original era conseguir 
financiación, y aún perseveramos 
ha comentado Hilmar; dice que la 
predicción más optimista para una 
fecha de finalización del templo es en 
diciembre de 2019 y su propósito es 
reavivar y promover una forma moderna 
de paganismo nórdico. 


Confesiones religiosas 


Iglesia nacional 251.682 
Iglesia catolica 13.422 
Ásatrúarfélagið 4.028 
Congregación indpendiente 3.278 
Siðmennt (Evangélicos) 2.279 
Hvitasunnukirkjan á Їзіапаї (Evangélicos 2.068 
Zuismo 1.936 
Budistas 1.111 
Ortodoxos 658 
Iglesia adventista últimos días 677 


Testigos de Jehóva 630 


_ ЛІ desember 2017 _1/ desember 2018 1/febrúar 2019 utas/Baja_ Diferencia (%) 


249.486 249.390 -96 -0,9% 
13.934 14.054 120 3,8% 
4.428 4.487 59 9,9% 
3.294 3300 5 0,5% 
2.815 2879 64 23,5% 
2.080 2.093 13 0,6% 
1.630 1.588 42 -15,8% 
1.121 1.115 -6 0,9% 

685 686 1 4,1% 
652 648 4 3,7% 
620 616 4 -1,6% 


OSTARA 


21 de marzo 


Es el festival de renovación, regocijo y 
fertilidad, aunque las fuerzas del invierno 
estén fuertemente presentes. En tiempos 
antiguos, el regalo de huevos coloreados a los 
amigos y afectos era una forma de desearles 
prosperidad para la estación próxima, un 
ritual mágico de prosperidad y fertilidad. 
La costumbre de Ostara ha sobrevivido en 
la festividad moderna de pascua (Eoster 
que deriva del nombre de Eostre, diosa de la 
fertilidad) en los huevos de pascua y el conejo 
(que es uno de los animales sagrados de Eostre) 
La diosa Eoster era también la reina de la 
primavera, como lo era la deidad escandinava 
Freyja, diosa del amor matrimonial y de la 
fertilidad. Las ceremonias en honor a Eoster 
eran cebradas por rituales justo al amanecer. 

El conejo es el símbolo de la fertilidad, eran 
sagrados para la diosa Eoster y las creencias 
de aquel tiempo le atribuían a la dicha diosa el 


_tomíar la forma de conejo. 


а 


DÍA DE YGGDRASIL 
22 de abril 


En este día recordamos la importancia 
que tiene el Árbol del Mundo en nuestra 
cultura, en la herencia, y en las raíces de 
nuestra espiritualidad. Simbólicamente, 
es de este Árbol de donde venimos, 
donde estamos hoy, y donde se ofrecerá 
refugio a la gente después del Ragnarok. 
Los árboles son los pulmones y el alma 
de Midgard. 


NOCHE DE WALPURGIS 


30 abril/1 mayo 


Las nueve noches de del 22 de abril al 
30 de abril se celebran como recuerdo 
del auto sacrificio de Odín sobre el árbol 
del mundo. También conocido como 
Walpurgisnacht o Víspera de mayo. Es 
la noche final de las 9 en las que Odín 
está sacrificado en el Árbol del Mundo, 
cuando al fin recibe las runas y muere por 
un instante y las luces de los 9 mundos se 
apagaron. 

Es una fecha idónea para recordar 
a los héroes de nuestro Pueblo y brindar 
por ellos. Las hogueras son parte 
esencial en la celebración de Walpurgis, 
especialmente los fuegos de Necesidad. 
Estos fuegos de necesidad se encendían 
con el método tradicional de frotado de 
una varilla de madera sobre un trozo de 
leña, siendo un ritual con gran poder 
mágico. En el podemos reforzar el 
Destino (Órlog, Wyrd) enfermo, sobre 
la enfermedad y aquellas maldiciones 
sufridas; y por ello, el Walpurgisnacht es 
una de las noches más propicias para este 
tipo de rituales 


a 
ARBOL DE MAYO- 
MAYDOLE 


1 de mayo 


Un maypole es un alto poste de madera 
erigido como parte de varios festivales 
populares europeos, alrededor de los 
cuales a menudo se lleva a cabo una 
danza de maypole 


FESTIVIDADES PRIMAVERA 


Los festivales pueden ocurrir el 1 de mayo 
(1 de mayo) o Pentecostés (Whitsun), aunque 
en algunos países se erigen en Midsummer. 
En algunos casos, el maypole es una 
característica permanente que solo se utiliza 
durante el festival, aunque en otros casos se 
erige específicamente para el propósito antes 
de ser derribado nuevamente. 

Es un elemento genuino dentro de las 
naciones de la Europa germánica y las áreas 
vecinas en las que han influido, sus orígenes se 
hunden dentro del paganismo germánico de la 
Edad del Hierro. En España está ampliamente 
extendido, sobre en las zonas de asentamiento 
celta-germánico. 


DÍA DE ELSE CHRISTENSEN 


Día en memoria de Else Christensen, 
Madre del Odinismo quien murió el 4 de 
Mayo de 2005, despues de dedicar toda su 
vida a nuestra religión. En su homenaje la 
Comunidad Odinista la recuerda. 


С) 
SIRGBLOT 


30 de mayo 


Blót en honor a Odín para la victoria. De esto, 
el nombre Sigrblót, que significa “Sacrificio 
de la Victoria”. Por tanto, en el Sigrblót, se 
desprende que Ódinn era el dios de objeto 
de este ritual. Sin embargo, en estos tiempos 
ya no es tan común que una persona sea un 
guerrero establecido como una forma de 
vida, y reclame esta ceremonia como algo 
vital para él (por ejemplo, un soldado). Pero 
desde el punto de vista del guerrero espiritual, 
donde la lucha interior y la propia voluntad 
son las cualidades que determinan el éxito en 
nuestra moderna sociedad, es imprescindible 
realizarlo. 


1 Odinista. 


un retorno a nuestras 
raices para que seas capaz 
de conquistar tu futuro 


